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इलाहाबाद-१ द्वारा प्रकाशित 
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मूल लेखक १५ रोमां रोहलां 
का 
अनुवादक 
घनराज वेदालंकार | 3 + - ९१०० 
सम्पादक 
रघुराज गृप्त 
कक 
प्रथम संस्करण : जुलाई १९६८ 
आवरण-शिल्पी : शिवगोविन्द 
कि 
इंडियन प्रेस (प्रा०) छिसिटेड, 
इलाहाबाद द्वारा मुद्रित 


आत्म! व्छहों इस ठीथयाजा में मेरी विश्वस्त संगिनी, 
जिसके खिना इस दीर्घ यात्रा व्छो सम्पपण्त]ु करना 
मेरे लिए संभव न था, उस स्नेहमथी भगिनी 
मेंद्वालिन व्ठे चररोों में (अर्पित 


रो० रो०, जनवरी १९२९ 


“मनुष्य को विश्वाम करना ही होगा, साँस छेनी होगी--महापुरुषों के उन जीवित 
जलाजयों पर, जिनमें शाइवत शक्ति का निवास है, स्नान करके व उनका 
पवित्र जल पान करके तरोताजा होना होगा। यदि मनुष्य-जाति की आदि 
जन्मभूमि में, उन पर्वत-शिखरों पर, जिनके एक पाइदवें में गंगा व सिन्धु की 
जलधारायें प्रवाहित हो रही हैं ओर दूसरी तरफ सुरध्षनी के सदश ईरान की 
जलधारायें बह रही हैं--उन जलाशयों का पता न लग सके तो और कहाँ 
लग सकता है? पश्चिम अत्यन्त संकीर्ण है। ग्रीस क्षुद्र है; वहाँ मेरा दम 
घुटने लगता है। इज़राइल शुष्क प्रदेश है; में हाँफने लगता हूँ। इसलिये 
मैं कुछ देर के लिये एशिया व महाप्राच्य की तरफ देखना चाहता हूँ। भारत 
महासागर के समान विद्याल है। वहीं मेरा काव्य निहित है। उस महाकाव्य में 
छन्‍्दोभंग नहीं है, स्वर की विषमता नहीं है, उसमें स्व॒रसंगीत का स्वर्गीय 
माधुर्य है। वह सूर्य की सुनहरी किरणों की छटा से उज्ज्वल है, देवताओं के 
आशीर्वाद से विभूषित है। वहाँ निर्मेल शान्ति का राज्य है, और सब विरोधों 
व संघर्षों के ऊपर एक अनन्त मावुय तथा असीम म्रातृभाव विराजमान है, जो 
सभी जीवित प्राणियों तक फेला हुआ है--अतरू और असीम । यह प्रेम, दया 
व करुणा का एक अगाध व असीम समुद्र है। मैं इतने दिनों से जिस वस्तु की 
तलाश में था--आज वह मुझे प्राप्त हो गई है। यह करुणा की बाइबिल 


है । 


मिशलेट रचित मानवता को बाइबिल 
१८६४ 


अनुक्रम 


एक | दशेशव लीला 

दो | माँ काली 

तीन | ज्ञान के दो पथ-प्रदशंक--भै रवी ब्राह्मणी और[तोतापुरी 
चार | ब्रह्म के साथ ऐएक्यबोध 

पाँच | मनुष्य में प्रत्यावत्तन 

छः: | ऐवय निर्माता 

सात [ रामक्ृष्ण और भारत के महान जननायकरगण 
आठ | शिष्यों की पुकार 

नौ | प्रभु और उसकी सन्‍्तान 

दस | प्रिय शिष्य नरेन्द्र 
ग्यारह | सांध्य संगीत 
बारह | नदी का समुद्र में पुनः प्रवेश 
उपसंहार 


लेखक की भमिका 


इन दोनों ग्रन्थों की रचना में में निरन्तर रामक्ृष्ण मिशन से परामर्श 
लेता रहा हूँ। उन्होंने कृपा करके सब आवश्यक पुस्तकों व अन्य लेख सामग्री 
के उपयोग का सुअवसर देकर मुझे अनुग॒हीत किया है। विशेष रूप से निम्न- 
लिखित महानुभावों से मुझे अत्यन्त सहायता प्राप्त हुई है :-- 
सर्वप्रथम, बेलर मठ के वर्तमान श्रद्धास्पद प्रधान स्वामी शिवानन्द। 
उन्होंने अपनी व्यक्तिगत स्मृति के आधार पर ठाकुर' के सम्बन्ध में मुझे अनेक 
बहुमूल्य तथ्यों से अवग॒त किया है। दूसरे, ठाकुर के स्वकीय शिष्य तथा धर्मे- 
प्राण महेन्द्रनाथ गुप्त; इन्होने विनयवश अपना सम्पूर्ण नाम प्रकाशित न करके 
अपने नाम के 'म' इस आदि अक्षर से ही अपना परिचय दिया है। तीसरे, 
धर्मप्राण, ज्ञानवृद्ध तरुण श्रीमान्‌ वशीसेन जो कि सर जगदीशचन्द्र बसु के छात्र 
है और विवेकानन्द के भक्त हैं। आपने भगिनी क्रिस्टिनरचित अप्रकाशित 
स्मृति कथा को, उनकी अनुमति लेकर मुझे दिखाया था। बहिन क्रिस्टिन, 
बहिन निवेदिता के समान स्वामी विवेकानन्द के अनेक पाइचात्य शिष्य व 
शिष्याओं में स्वापिक्षा अन्तरंग शिष्य थीं। चौथी, मिस जौसेफिन मंकलियड जो 
कि महान स्वामी जी की कमंशील और विश्वस्त बन्धु और अनुरक्‍त मित्र थीं। 
पाँचवें, और सबसे अधिक, प्रबुद्ध भारत” पत्रिका के सम्पादक स्वामी अशोका- 





१. रोलां ने रामकृष्ण एवं विवेकानन्द इन दोनों महापुरुषों की जीवनी 
लिखी है ॥ अनु ० 
२. इस स्थल पर तथा इस पुस्तक के अन्य स्थलों पर भी 'बतंमान' दाब्द से 
सन्‌ १९२८ ईस्वी का बोध करना चाहिये, क्योंकि इसी सन्‌ में यह पुस्तक लिखों 
गई है। अनु० 
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नन्‍्द को जिन्होंने मेरे अनेक अथक प्रश्नों का उत्तर देने में कभी क्लान्ति का 
अनुभव नहीं किया, कित्तु प्रत्येक प्रश्न का उत्तर उन्होंने पूर्ण पाण्डित्य के साथ 
दिया। उनके द्वारा ही मुझे रामकृष्ण मिशन के सम्बन्ध में सम्पूर्ण तथ्यों का 
संग्रह करने का मौका मिला है। 

श्रीयुत धनगोपाल मुखोपाध्याय और मेरे विश्वस्त मित्र डाक्टर कालिदास 
का भी में अत्यन्त कृतज्ञ हूँ। श्रीयुत मखोपाध्याय ने ही मुझे पहले-पहल श्री 
रामकृष्ण के अस्तित्व के बारे में अवगत किया था और डाक्टर नाग ने इस 
बारे में मुझे अनेक बार अनेक परामश व उपदेश दिये हैं। 

यदि में अपने इन निपुण पथदर्शकों की सहायता को, अपने चिर आदरणीय 
भारतवर्ष तथा मानवता की सेवा में उपयुक्त रूप से व्यवहार में छा सकूं तभी 
में अपने आपको धन्य समझंगा। 


दिसम्बर, १९२८। --रोमा रोलां 


अपने प्राच्य पाठकों से 


“ज्ञानी के चरणों में मेरा प्रणाम है, भक्त के चरणों में प्रणाम है, साकार- 
वादी भक्‍त व निराकारवादी भक्‍त, दोनों के चरणों में प्रणाम है; पुरातन 
ब्रह्मज्ञानियों के चरणों में प्रणाम है, इदानींतन ब्रह्मज्ञानियों के चरणों में 
प्रणाम है। 

( रामकृष्ण, २८ अक्तुबर १८८२) 


यदि मुझसे प्रमादव॒श कोई भूल हो गई हो, तो भारतीय पाठकगण से मेरा 
हादिक अनुरोध है कि वे उसकी उपेक्षा करेंगे। इस गुरु दायित्व को वहन करने 
के लिये मैंने अकुठित भाव से कठोर परिश्रम किया है। परन्तु ऐसा होने पर 
भी भारतवर्ष की अनेक सहस््र वर्ष प्राचीन विचारधारा की सर्वथा सही अर्थों में 
व्याख्या कर सकना एक योरोपवासी के लिये संभव नहीं है। कारण, इस 
प्रकार की व्याख्या, प्रायः भ्रमात्मक हो सकती है। तथापि एक बात में नि*चय- 
पूर्वक कह सकता हूँ, वह है कि जीवन की विभिन्न प्रकार की समस्याओं के 
बीच प्रवेश करने के लिये मेने विशद्ध व विनयावनत चित्त के साथ जो प्रयास 
किया है उसमें किसी प्रकार के कपट व कृत्रिमता का लेश नहीं है। 

इसके साथ ही में यह भी स्वीकार करता हूँ, कि पश्चिम देशवासी होने के 
कारण, जिस स्वतन्त्र विचार-बुद्धि का मेरे अन्दर जन्म हुआ है, उसका भी मेने 
कृणमात्र परित्याग नहीं किया है। सभी के विदश्वासों के प्रति में श्रद्धा रखता 
हूँ, और प्रायः में उनको प्यार भी करता हूँ। किन्तु, में कभी भी उन्हें अपना 

११ 
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मत नहीं कह सकता। श्रीरामकृष्ण को में अपना अन्‍न्तरंग अनुभव करता हूँ। 
इसका कारण यह नहीं है कि उनके शिष्यों के समान में भी उन्हें भगवान्‌ का 
अवतार समझता हूँ। उसका कारण यह है कि में उनके अन्दर मनुष्य का 
दशन करता हूँ। वेदान्तियों के समान, आत्मा में भगवान्‌ वास करते हैं, और 
आत्मा सत्र विद्यमान है, इसलिये आत्मा ही ब्रह्म है, इस बात को स्वीकार 
करने के आग्रह में में किसी भाग्यवान्‌ पुरुष में भगवान्‌ को सीमाबद्ध करने 
का कोई प्रयोजन नहीं देखता। कारण, अज्ञात रूप में ही सही, परन्तु यह 
आध्यात्मिक जातीयतावाद का ही एक रूप है, इसलिये में इसे स्वीकार नहीं 
कर सकता। जो कुछ भी मौजूद है, में उसके बीच में ही भगवान का प्रत्यक्ष 
करता हूँ। अखण्ड विश्व के मध्य जिस प्रकार में पूर्ण भाव से उसका दशन 
करता हूँ, उसी प्रकार क्षुद्रतम खंड के बीच भी म॑ उसको देखता हूँ। मूल सत्ता 
के मध्य कोई भेद नहीं है और समस्त विश्व में ही यह शक्ति अनन्त व सीमाहीन 
है। सामान्यतम परमाणु के बीच जो शक्ति गुप्त रूप से विद्यमान है उसे यदि 
हम केवल मात्र जान सकें, तब उसके द्वारा ही समस्त विश्व को उडाकर ध्वंस 
कर सकना सभव है। भेद केवल मात्र यही है कि यही शक्ति अल्पाधिक रूप में 
मनुष्य के विवेक में, अहम्‌ में, शक्ति की इकाई में निहित है। श्रेष्ठतम मनुष्य 
भी उस सूर्यालोक के ही स्वच्छतर व स्पष्टतर प्रतिविम्ब मात्र हैं जो प्रत्येक 
ओस के कण में झिलमिल करता है। 

इसलिये ही में आध्यात्मिक महापुरुषों के साथ, उनके पू्ववर्ती व सम- 
सामयिक हजार-हजार अज्ञातनामा सहयात्रियों के बीच किसी प्रकार का कोई 
भेद-भाव नहीं देख पाता हँ। भक्त लोग अवश्य इस प्रकार के पवित्र भेद को 
मानकर ही चलना पसन्द करते हैं। आत्मा की जो विपुलवाहिनी युगयुग से 
अभियान करती चली आ रही है, उससे में जिस प्रकार बुद्ध व ईसा को तिल 
मात्र पृथक्‌ करके नहीं देखता हूँ, उसी प्रकार रामकृष्ण व विवेकानन्द को भी 
अलग नहीं देख पाता। गत जताब्दी के नवजाग्रत भारत में जिन समस्त 
प्रतिभावान्‌ व्यक्तियों ने जन्मलाभ करके, अपने देश की प्राचीन शक्ति को 
पुनर्जीवित किया है, देश में सवंत्र विचार के वसन्‍्त की बहार लाये हैं, इस पुस्तक 
में में उन्हें यथायोग्य स्थान देने का प्रयत्न करूँगा । उनमें से प्रत्येक का ही कार्य 
निर्माणशील था। और उनमें से प्रत्येक को कुछ विश्वासी मनुष्यों के दल ने 
घेर लिया था.--जिन्होंने अपना अलग-अलग एक-एक सम्प्रदाय खड़ा कर लिया 
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और अज्ञात रूप में यह सोचने लगे कि यह सम्प्रदाय ही वह मन्दिर है जो 
एकमात्र श्रेष्ठतम देवता की अधिष्ठान-भूमि हे । 

आज के इस दूर प्रदेश से में उनके उस दिन के उस पार्थक्य व अनेक्य के 
संग्राम की धूलराशि को प्रत्यक्ष नहीं करना चाहता। आज के दूर देश से उनकी 
वह काँटेदार बाड़ें मुझे दृष्टिगोचर नहीं होत. । दिखलाई देता है, केवल एक 
अनवरुद्ध, विशाल व विस्तृत मंदान। दिखलाई देती है निरवच्छिन्न निरवधि 
एक नदी, पास्कल के शब्दों में गतिशील पथ (काल्यां। वृ्षा 77८7८ )-- 
जिस ईव्वररूपी महानदी में सब नालों व नदियों का महासंगम होता है, उसकी 
श्रीरामकृष्ण ने ओऔरों की अपेक्षा अपने मन में पूर्णतर रूप से कल्पना ही नहीं 
की है, उसने अपने अन्दर उसकी साक्षात्‌ अनुभूति की है। यही कारण है कि में 
उसे प्रेम करता हूँ, और इसी कारण से मैने उसके अन्दर से कुछ विशुद्ध जल, 
पृथ्वी की महातृष्णा को दूर करने के लिये आहत किया है। 

किन्तु में इस नदी के किनारे पर ही घुटने टेककर न बैठा रहँगा। में इस 
नदी की धारा के साथ-साथ सीधा समुद्र को लक्ष्य करके अविराम यात्रा करूँगा । 
इस नदी के प्रत्येक मोड़ पर, जहाँ पर कि मृत्यु ने हमारे अन्यतम पथ-प्रदर्शक 
नेता को आह्वान करके वहीं पर रुकने का आदेश किया था, में अपने सहयात्रियों 
की श्रद्धाल मण्डली को पीछे छोड़कर आगे बढ़ता चला जाऊंगा, में धारा के 
प्रवाह के साथ-साथ चलेगा और उसके निर्गम-स्रन त से लेकर संगम तक उसे 
अध्य प्रदान करूगा। नदी का यह निर्गम स्थान पवित्र है, इसका यह प्रवाह 
पवित्र है, इसका यह संगम स्थल भी पवित्र है। और हम इस नदी में, इससे 
मिलनेवाले छोटे-बड़े नालों में, और इस महासमुद्र में भी--जीवन भगवान्‌ की 
गतिमान्‌ मूर्ति का आलिगन करेंगे। 


बिलेन्यू, क्रिस्सस १९२८ । -रो० रो> 


पाइचात्थ पाठकों के प्रति 


मेने अपना समस्त जीवन मानव जाति में मेल साधन के लिये समपित 
कर दिया है। योरोप की विभिन्न जातियों में, विशेषत: योरोप की दो श्रेष्ठ 
जातियों में, जो कि भाई-भाई होते हुए भी परस्पर शत्र हैं-मेल कराने के लिये 
मैने भरसक चेष्टा की है। इसो प्रकार गत दस वर्ष से मैंने पूर्व और पदिचम में 
समझौते के लिये भी पूरी कोशिश की है। भूल से पूर्व व पश्चिम को जिन दो विरोधी 
आदर्शों का--तर्क व विदव्वास का--परन्तु जो वास्तव में विरोधी न होकर दो 
विभिन्न आदर हैं--में उनमें भी मेल स्थापित करने की इच्छा रखता हूं; कारण 
पूर्व और पश्चिम दोनों देशों में ही विश्वास और तक इन दोनों विभिन्न आदशों 
को समान रूप से ही ग्रहण किया जाता है, यद्यपि कुछ व्यक्ति इस बारे में सन्देह- 
शील हैं। 

हमारे युग में आत्मा के इन दो अर्धाशों के बीच एक विचित्र वाहियात भेद 
खड़ा कर दिया गया है, और यह मान लिया गया है कि इनमें |मेल असंभव है। 
इसका कारण केवल हमारी दृष्टि की संकीर्णता है, जो कि उन दोनों पक्षों में 
जो इन आदर्शों के प्रतिनिधि होने का दावा करते हैं, समान रूप से विद्यमान है । 

एक तरफ वे लोग जो अपने को धामिक कहते हैं, अपने-आपको अपने धर्म- 
मन्दिर की चारदीवारी के अन्दर कैद किये रहते हैं, और वे न केवल उससे बाहर 
आने से ही इंकार करते हैं (ऐसा करने का उनका अधिकार है), अपितु यदि 
उनका वद चले तो वे उस चारदीवारी से बाहर रहनेवालों को जीवित रहने के 
अधिकार से ही वंचित कर दें । दूसरी तरफ, तकंवादी स्वतन्त्र विचारक लोग, 
जिनके अन्दर किसी प्रकार की धामिक भावना का एक प्रकार से सर्वथा अभाव 
है, (जिसका कि उन्हें अधिकार है) धामिक आत्माओं के विरुद्ध लड़ना ही अपने 
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जीवन का एक मुख्य व पवित्र लक्ष्य समझते हैं और उन्हें जीवित नहीं रहने देना 
चाहते। इसका परिणाम मनुष्य के पक्ष में धर्मं को बाकायदा नष्ट करने का 
निरथ्थेंक तमाशा होता है । वह नहीं देख पाता कि वह (उस वस्तु (पर आक्रमण 
कर रहा है, जिसे कि |वह समझ नहीं पाता। उन ऐतिहासिक व तथाकथित 
एऐंतिहासिक पुस्तकों के आधार पर, जो कि बहुत काल गजर जाने के कारण 
सर्वेथा निर्वीयं हो चुकी हैं, और जिनके ऊपर काल की काई जम चुकी है, धर्म की 
आलोचना करना सर्वथा निरर्थक है, जिस प्रकार कि उन शारीरिक अवयबो 
के छेदन से, जिनके द्वारा मानसिक क्ियायें प्रवाहित होती हैं, आन्तरिक 
मानसिक तथ्यों की कोई व्याख्या संभव नहीं है। मेरा ख्याल है कि जिस प्रकार 
प्राचीन समय में प्रायः सभी धर्मों ने जादू-शक्ति तथा उसको अभिव्यक्त करनेवाले 
गब्द, अक्षर व वर्णों को एक समझ कर एक प्रकार की भूल की है, उसी प्रकार 
आजकल के युक्तिवादियों ने विचार-शक्ति तथा उसकी अभिव्यक्ति में भेद न 
करके एक भ्रम को जन्म दिया है। 


किसी धर्म को जानने, समझने व उसके बारे में निर्णय करने अथवा यदि 
आवश्यकता हो तो उसको दोषी ठहराने के लिये सबसे पहली शर्ते धामिक 
चेतना के सम्बन्ध में व्यक्तिगत रूप से परीक्षण करना है। और तो क्‍या, जिन्होंने 
धर्म को पेश के रूप में ग्रहण किया है, उनमें से भी सबको धर्म के बारे में सम्मति 
देने का अधिकार नहीं है। कारण, यदि वे वस्तुतः निष्कृपट व सच्चे हैं, तो वे 
यह स्वीकार करेंगे कि धर्म का पेशा और धर्म-चेतना यह दो पृथक वस्तु है 
बहुत से ऐसे श्रद्धेय पादरी व ध्मयाजक है जो कि केवल परम्परावश या किसी 
स्वार्थंवश या सिर्फ आलस्यवश ही धर्म में विश्वास रखते है, उन्होंने धामिक 
अनुभूति की या तो कभी आवश्यकता ही अनुभव नही की और या पर्याप्त 
चरित्र-बल न होने के कारण वे उसे कभी पा नहीं सके हैं। इसके विपरीत एक्‌ 
वह व्यक्ति है, जो सब धामिक विद्वासों से रहित है, अथवा अपने-आपको उनसे 
रहित समझते हैं; किन्तु वास्तव में वे एक अति ताकिक चेतना में निमग्न 
रहते हैं, और उस चेतना को वे समाजवाद, कम्यूनिज्म, मानव हितवाद, राष्ट्रीयता- 
वाद और यहाँ तक कि बुद्धिवाद की संज्ञा देते हैं। किस वस्तु के बारे में विचार 
किया जाता है, इससे नहीं, अपितु किस प्रकार विचार किया जाता है, इसके 
दारा ही विचार के मूल का निर्धारण होता है और इसके द्वारा ही हम यह जान 
सकते हैं कि कौन-सा विचार धर्ममूलक है। यदि कोई विचार किसी प्रकार की 
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भी क्षति की परवाह किये बिना, निर्भीक रूप से एकान्त एकाग्रता के साथ स्वार्थ 
रहित होकर सत्य की खोज में अग्रसर होता है तो उस विचार को ही में धर्मेमूलक 
कहता हूँ । कारण, यह मानवीय प्रयत्न के एक ऐसे लक्ष्य में विश्वास की पूर्व 
कल्पना करता है जो कि व्यक्ति के जीवन से ऊचा है, अनेक समय प्रचलित समाज 
के जीवन से भी ऊँचा है, और यहाँ तक कि समग्र मानवता के जीवन से भी अधिक 
ऊंचा है। और तो क्या, संशयवाद भी जब किसी शक्तिशाली स्वभाव के अन्त- 
स्तल से निर्गत होता है, जब वह दुबलता का सूचक न होकर शक्ति का प्रकाश 
करता है, तो वह भी धामिक आत्माओं की महती सेना के अभियान में सम्मिलित 
हो जाता है। 

दूसरी तरफ गिरजाघरों में हजारों भीरु विश्वासी व्यक्ति एकत्रित होते 
है; वे चाहे धर्मंयाजक पादरी हों या साधारण जन हों, परन्तु वे धामिक कहलाने 
योग्य नहीं होते । वे इसलिये विश्वास नहीं करते क्योंकि उन्होंने अपनी स्वतनत्र 
इच्छानुसार विश्वास करना पसन्द किया है, अपितु इसलिये विश्वास करते है 
क्योकि वे उस घुड़साल में बँधे हुए हैं, जहाँ पर कि अनायास लब्ध विश्वास के 
दाने व चारे से भरी हुई नाँद जन्म से ही उनके सम्मुख रहती है, और उन्हें जुगाली 
के सिवाय और कोई कार्य नही है। 

ईसा के सम्बन्ध में यह करुण कथा प्रचलित है कि वह संसार के अन्त तक 
वेदना का भार वहन करेगा'। किसी वेदना को वहन करनेवाले परमात्मा में 
विश्वास करना तो दूर की बात है, परन्तु में तो किसी देहधारी परमात्मा में भी 
विश्वास नही करता । परन्तु जिस किसी का भी अस्तित्व है, में उसमें विश्वास 
करता हूँ, सुख-दुःख में विश्वास करता हूँ, व सब प्रकार के जीवन में विश्वास करता 
हैं । मे मानव जाति में, मानव मे व समग्र विश्व में विश्वास करता हूँ । मेरा 
विश्वास है कि वही पर मत्मा है जो निरन्तर जन्म-लाभ करता है। क्षण-क्षण में 
नई सृष्टि का निर्माण हो रहा है। धर्म कभी पूर्ण नहीं होता। यह एक अविराम 
कर्म है, अविराम कामना है--यह एक निरन्तर प्रवाहित होनेवाला जलप्रपात 
है, एक बद्ध जलाशय नहीं है । 

नदियों के देश में मेरा जन्म हुआ है। में उन्हें जीवित प्राणियों के समान 
ही प्यार करता हूँ, और मेरे पूृवंज इन नदियों को सुरा व दुग्ध की अंजलि क्‍यों 
प्रदान करते थे, इसे में अच्छी तरह समझता हूँ और सब नदियों में पवित्रतम नदी 
वह है, जो कि आत्मा के अन्तरतम प्रदेश से, आत्मा की चट्टानों, बाल व प्रपात 
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से अनन्तकाल से प्रवाहित हो रही है। उसी में वह आदिमतम शक्ति निहित 
है जिसे में धर्मं कहता हूँ । सब पदार्थ इसी आत्मा की स्रोतस्वनी के अन्तगंत है। 
यह आत्मा की स्रोतस्वनी हमारी सत्ता के एक गम्भीर अज्ञात रस भण्डार से 
नि:सृत होकर, एक अनिवाये निम्न भूमि को पार करके उसी चिन्मय, अनुभूत 
नियन्त्रित व समाधिमय महासत्ता के समुद्र में विलीन हो जाती है और जिस 
प्रकार नदियों के शून्य जल-भण्डार को पूर्ण करने के लिये समुद्र का जल घनीभूत 
होकर वाष्प बनकर मेघों के रूप में आकाश में एकत्रित हो जाता है, सृष्टि का 
यह अविराम चक्र भी ठीक इसी प्रकार घूमता है। मूल स्रोत से महासागर, 
और महासागर से मूल स्रोत, यह सब कुछ एक ही शक्ति है, एक ही सत्ता है-- 
जो अनादि और अनन्त है। इस सत्ता को भगवान्‌ (और कौन-सा भगवान्‌ ? ) 
कहे, या शक्ति (और कौन-सी शक्ति ? ) कहें इससे मुझे कोई प्रयोजन नहीं है । 
इस सत्ता को प्रकृति भी कह सकते है, (परन्तु यह किस प्रकार की प्रक्ृति है 
जब कि इसमें आत्मा की शक्तियाँ भी विद्यमान हैं ? ) शब्द ! शब्द ! शब्दों के 
सिवाय यह और कुछ नहीं है । एकता, भावमय एकता नही, अपितु प्राणमय 
जीवित एकता, यही इस सबका सार है । इस एकता का ही में पुजारी हूँ, और 
यही वह एकता है जिसकी सब धामिक विश्वासीगण, और वे सब संशयवादी 
भी जो ज्ञात या अज्ञात रूप से अपने अन्दर इसे वहन किये हुए हैं, समान रूप से 
पूजा करते है । 

वह अदृश्य, सर्वव्यापिनी महादेवी--जिसने अपने सुवर्ण बाहुपाश में बहु- 
रूपमय, बहुव मय, बहुस्वरमय संगीत को आहत किया हुआ है--उस एकता 
रूपी महादेवी के चरणों में में इस नूतन ग्रन्थ को समपित करता हूँ। 

नव जागृत भारत में लगभग एक शताब्दी से समस्त लक्ष्यवेधियों का यह 
एकता ही लक्ष्य-बिन्दु रहा है। इस समस्त शताब्दी में भारत की पुण्य भूमि से 
बहुत से अग्नि गर्भ तेजस्वी महपुरुषों का जन्म हुआ है--अजखस्र मानवता व 
विचार की जाह्नवी धारा का अभ्युदय हुआ है। उनमें ओर चाहे जो भी विभिन्नता 
व मतभेद रहे हों, परन्तु उनका लक्ष्य एक ही रहा है--ओऔर वह भगवान्‌ के 
द्वारा मानवता का मिलन है। और इस एकता के साधकगण में जितना ही 
परिवर्तन हुआ है, उतना ही इस एकता का विस्तार हुआ है और वह अधिक 
स्पष्टतर हो गई है। 

प्रारम्भ से लेकर अन्त तक यह विराट्‌ आन्दोलन प्रतीच्य और प्राच्य, युक्ति 
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और विश्वास के ऊपर पूर्णतया समान रूप से आश्रय करके सहयोग के रूप में ही 
संगठित हुआ है और यह विश्वास अवश्य ही वह विचारशन्य अन्ध स्वीकृति 
मात्र नहीं है, जिसका कि गुलामी के युग में पददलित निर्वी्य जातियों के बीच 
विचारहीन अन्ध स्वीकृति की भावना से जन्म हुआ है--अपितु यह विश्वास एक 
जीवित व ज्ञानमय अन्तः अनुभूति है, जो साइक्लप्स' के तुतीय नेत्र के समान, 
अन्य दोनों नेत्रों को अर्थशून्य नहीं बनाता अपितु उन्हें पूर्णता प्रदान करता है। 
इन आध्यात्मिक महापुरुषों के शानदार जल्स में से (जिनके बारे में में 
आगे चलकर आलोचना करूँगा) मैंने केवल दो महापुरुषों को चुना है, जिन्होंने 
अतुलनीय शक्ति व सोन्दये के द्वारा विश्वात्मा की इस अनुपम स्वर-संगति को 
उपलब्ध किया है, और इसी लिये जिनके प्रति मेरा हृदय विशेष रूप से श्रद्धान्वित 
है। उन्हें इस स्वर-संगति के मोजाते व बिथोवन कहा जा सकता है--वे 
देवाधिदेव” और वज्रधारी देवराज--रामक्ृष्ण और विवेकानन्द हैं। 

इस पुस्तक” के आलोच्य विषय तीन हैं, अथवा एक भी कहा जा सकता 
है। हमारे युग में हमारे समक्ष उद्घाटित दो असामान्य जीवनों की कहानी 
इसमें वणित है। उस कहानी का अर्धे अंश किवदन्ती के रूप में है, और अर्धाग 
एक महाकाव्य है। और उसके साथ उनकी महामहिमान्वित विचारधारा का 

१. दन्‍तकथाओं में वणित राक्षसों की एक जाति का नाम है। यह सिसिली 
ह्वीप के निकट रहती थी; और यह कथा प्रचलित है कि इनके ललाट के बीच 
एक नेत्र होता था। 

२. इस खण्ड का छठा अध्याय एकता के निर्माता' देखो-- (राममोहन राय, 
देवेन्रनाथ टंगोर, केशवचन्द्र सेन, दयानन्द) ओर इसके साथ “रिव्यू योरोप' 
पन्निका के १५ दिसम्बर १९२८ के अंक में अग्रगामी भारत' शीर्षक प्रबन्ध 
की तुलना करो, जिसमें मंने अपने सम-सामयिक महापुरुष श्री अरविन्द की भी 
आलोचना की है। े 

३. मोज्ञातं--जोहान्स मोज़ातं: यह विस्यात आस्ट्रियन संगीतज्ञ है। 
सन्‌ १७५६ की २७ जनवरी को इनका जन्म हुआ था एवं सन्‌ १७९१ की ५ 
दिसम्बर को इनकी मृत्यु हुई थी। अनु० 

४. बिथोवन--लुडभिगरमन बियोवन। यह उन्नौसवीं शताब्दी के सर्वश्रेष्ठ 
स्व॒र संगीतज्ञ हैं। बिथोवबन जमन थे । सन्‌ १७७० के १७ विसम्बर को इनका 
जन्म हुआ था और सन्‌ १८२७ की २६ मार्च को इनका देहावसान हुआ। 

५. मूल पुस्तक में “02८४ 5८79॥70प5५? यह पाठ है, जिसका अर्थ 
दिवताओं का पिता है। 

६. दोनों खण्ड। 
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भी वर्णन है, जो कि जहाँ एक तरफ धामिक व दार्शनिक है, वहाँ दूसरी तरफ 
नतिक व सामाजिक है। यह अतीत भारत के गर्भ से वर्तमान मानवता के लिये 
सन्देश वहन करके लाई है। 

यद्यपि इन दोनों जीवनों की दर्दंनाक कहानी के अपरूप काव्यमय सौन्दर्य, 
तथा होमरिक गाम्भीय से ही यह स्पष्ट प्रकट हो जाता है (जैसा कि आप स्वयं 
लक्ष्य करेंगे) कि मेने आप लोगों को दिखाने के लिये, इन दो जीवनों के गतिपथ 
के अन्वेषण, व सन्धान में क्यों अपने दो वर्ष व्यतीत किये हैं, तथापि में यह कहना 
उचित समझता हूँ कि केवल एक साहसी अन्वेषक के कौतृहलवश मे इस यात्रा में 
प्रवत्त नहीं हुआ हूँ। 

में एक उपन्थास लेखक नहीं हूँ, में क्‍्लान्त व हताश पाठकों को आत्म- 
विस्तृत करने के लिये नहीं लिखता हूँ। में इसलिये लिखता हूँ “कि जिससे मेरे 
पाठक अपने आपको खोज सकें, मिथ्या के आवरण से मुक्त अपनी सत्ता को, 
अपने स्वरूप को पहचान सकें। मेरे जीवित या मृत सभी सहयात्री इसी लक्ष्य 
को लेकर अग्रसर हुए हैं, और इसी लिये मेरे निकट शताब्दी व जाति के बन्धनों 
का कोई अर्थ नहीं है। आवरण मुक्त आत्मा के लिये प्राच्य व प्रतीच्य का कोई 

बन्धन नहीं हे; यह वस्तुएं उसके सिर्फ बन्धन मात्र हैं। समस्त विश्व ही आत्मा 

का निवासस्थान है। और हममें से प्रत्येक में ही जब आत्मा का निवास है, तब 
हम सभी उसके समान अधिकारी हैं । 


जिस आन्तरिक विचार ने मुझे इस ग्रन्थ की रचना के लिये प्रेरित किया है, 
उसका मूलस्रोत कहाँ है, इसकी व्यारूप्रा करने के लिये यदि में अपने-आपको 
कुछ क्षण के लिये रंगमंच पर लता हूँ, तो आशा है पाठकगण मुझे क्षमा करेंगे । 
केवल दुष्टान्त के लिये ही में ऐसा कर रहा हूँ, क्योंकि वास्तव में में कोई 
असाधारण पुरुष नहीं हँ। में एक अत्यन्त साधारण फ्रांसीसी हूँ। में 
जानता हूँ कि में उन हजारों पश्चिम देशवासियों का, जिनके पास अपने को 
प्रकट करने के न साधन हैं, और न समय ही है, एक प्रतिनिधि-मात्र हूेँ। जब 
हममें से कोई व्यक्ति अपनी सत्ता को मुक्त करने के लिये अपने हृदय के गंभीरतम 
अन्तःप्रदेश से कुछ कहता है, तो उसका 'शब्द उन हजारों मूक कण्ठ-स्वरों को ही 


१. श्रीक सहाकथि होमर के काव्य में जो महान्‌ गाम्भीय देखा जाता है, 
उसके समान । 
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मुक्त करता है। इसलिये आप मेरी आवाज नहीं अपितु उन्हीं के कण्ठों की 
प्रतिध्वनि को सुनें । 

मध्य फ्रान्स के जिस अंचल में मेरा जन्म हुआ है, और जहाँ मेने अपने 
बचपन के चौदह वर्ष व्यतीत किये है, मेरे पूर्वपुरुष शताब्दियों से वहीं रहते 
चले आये हैं। मेरा वंश विशुद्ध फ्रान्‍स्सीसी तथा विशुद्ध केथोलिक है। उसमे 
किसी प्रकार का कोई विदेशी मिश्रण नहीं हुआ है। सन्‌ १८८० में मेरे पेरिस 
आने से पूर्व तक मेरे जीवन का प्रभात समय निवर्नायस जिले की सीमाओं में 
ही आबद्ध था। और इस जादृपृण प्रदेश में बाह्य संसार के प्रभावों का प्रवेश 
सवंथा निषिद्ध था। 

सुतरां इस फ्रान्सभूमि के धूसर नील आकाञ के नीचे, और उसकी नदिया 
की रेखाओं की सीमाआ। से घिरे हुए इस मृण्मय पात्र में बन्दी होकर मैंने अपने 
समस्त शेशवकाल में विश्व के नाना वर्णो का आविष्कार किया है। इसीलिये 
जब मेने अपनी युवावस्था में दण्डपाणि होकर विचार-पथ पर यात्रा प्रारंभ की 
तो मेने किसी भी देश में कोई अजनवी या अज्ञात वस्तु नही पाई। मन के जो 
विभिन्न प्रकार मेने पाये, अनुभव किये, व प्रत्यक्ष देखे वे मूलतः मेरे मन के ही 
अनुरूप थे। बाह्य की अभिन्नता ने मुझे केवल अपने मन को ही समझना सिखाया, 
में अपने मन की उन विभिन्न अवस्थाओं को समझने लगा--जिन्‍्हें में इससे 
पूर्व भी लक्ष्य करता था, परन्तु समझ न पाता था। शेक्सपीयर, बिथोवन, 
टाल्स्टाय व रोम आदि सब शिक्षकों ने--जिनको रसधारा द्वारा मेरा जीवन 
अनुप्राणित हुआ है, मुझे अपने अन्तर के इस गुप्त नगर के--इस छावा-लत्रोत 
के नीचे प्रसुप्त भूमिनिमग्न हरक्यूलिनियम के अवरुद्ध द्वार मे प्रवेश के संकेत 
के अतिरिक्त और कुछ नहीं सिखाया है। और मेरा दृढ़ विश्वास है कि मेरे 
अनेक पड़ोसियों के अन्तर में भी इसी प्रकार सुगृप्त रुद्ध नगर प्रसुप्त है। वे 
केवल इसके अस्तित्व से अभिन्ञ नहीं हैं, जेसा कि एक दिन में भी अनभिजन्ञ था। 
साधारण व्यवहार-बृद्धि ने उन्हें उनके देनिक प्रयोजन के लिये जितना आवश्यक 
बतला दिया है, इस सुगुप्त नगर के उद्घाटन में उस प्राथमिक प्रयत्न से अधिक 


१ हरक्यूलिनियम--रोम राज्य का एक प्राचीन नगर। सन्‌ ७९ ईस्वी में 
विसुरि यस ज्वालामुखी के विस्फोट के कारण पम्पिया शहर के साथ यह नगर भी 
पृथ्वी के गर्भ में समा गया था। अनु० 
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साहसिक प्रयत्न भी उनमें से शायद ही किसी ने किया है। वे अत्यन्त मिताचारी 
हैं, और उन व्यक्तियों के समान जिन्होंने कि पहले राजकीय फ्रान्स का और 
बाद में जकोविन (विप्लवी ) फ्रान्स का ऐक्य-विधान किया है, अपने प्रयोजन - 
साधन में अत्यन्त दक्ष हैं। ऐसे ऐक्य-विधान का में प्रशंसक हूँ । एक पेशेवर 
ऐतिहासिक होने के कारण, में इसमें भी आत्मा के प्रकाश से प्रेरित मानव- 
प्रयत्न की एक श्रेष्ठतम रचना को देखता हूँ। 0८४८ #९४४८7रांप$” “काल 
से अधिक शाश्वत और सनातन”--प्राचीन किम्बदन्ती के अनुसार किसी 
श्रेष्ठ रचना को चिरस्थायी बनाने के लिये दीवार के अन्दर जीवित शरीर को 
निमग्न करना चाहिये। हमारे यह निपुण कारीगर भी अपनी रचनाओं को 
चिरस्थायी बनाने के लिये अपनी कीति की दीवार में हजार-हजार जीवित 
मानवात्माओं को चिन गये हैं। संगमरमरी सतह पर आज उनका कोई चिह्न 
दिखाई नहीं देता, परन्तु तो भी मुझे उनका कण्ठस्वर सुनाई देता है! और 
मेरे समान जो कोई और भी उन्हें सुनना चाहता है, वह विचार के पुण्य इतिहास 
में कान लगाकर उन्हें सुन सकता है। गिर्जा की उच्च वेदी पर जो उपासना 
अनुष्ठित होती है उसमें उसका स्थान नही है, यह सत्य है। किन्तु जो शान्त, 
भीरु व अनवहित जनसमुदाय पादरियों के संकेत पर नीचे झुकता व ऊपर उठता 
है, वह निद्रा की झोंक में सेण्ट जौन' की सब्जियों का चवित-चवंण करता है। 
फ्रान्स देश आत्माओं से समृद्ध है। परन्तु वह उन्हें इस प्रकार गुप्त रखता हैं 
जैसे कोई कृषक पत्नी अपने धन को छपाकर रखती है। 

इन निषिद्ध आत्माओं में से कुछ तक पहुँचने की सीढ़ियों की खोई हुई 
चाबियों को मैने हाल ही मे पुनः खोज निकाला है। अहम के भूतल गर्भ से 
उठकर प्राचीर के गात्र पर सर्प के समान कुण्डलाकार होती हुईं यह सोपान- 
श्रेणी, नक्षत्र मुकटित एक प्रासाद के शिखर पर पहुँचती है। परन्तु वहाँ 


१. जकोबिन--विप्लवी । पेरी नगर जंकविन क्लब के सदस्यों ने ही फ्रांसीसी 
विप्लव का पथ-प्रद्शन किया था। इसलिये जकविन से विप्लवी का ही बोध 


होने लगा। रु 
२. (0९४८ ?7८४ट्आंए5--काल की अपेक्षा भो शाइवत व सनातन। 
--होरेस 
३. सेण्ट जौन के पर्व के दिन मेले में तथाकथित जादृ-दक्ति सम्पन्न सब 
प्रकार की शाक-सब्जी बिकती है। 





मिस 92:2० पाकर, 
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पहुंचकर मुझे जिस देश के दशन हुए हैं, वह मेरे लिये अपरिचित नहीं है। 
मैंने उसे पहले भी देखा है, और उसे अच्छी तरह जानता हूँ, परन्तु मुझे यह 
याद नहीं कि मैंने उसे पहले कहाँ देखा था। मेने विचार' का जो पाठ कभी 
पहले सीखा था, उसे स्वथा पूर्णरूप में न होने पर भी अपनी स्मरणशक्ति 
से कई बार दोहराया है। (परन्तु किससे यह पाठ मेने सीखा था ? अपनी 
अति प्राचीन कसी आत्मा से.... )। अब मैं पुनः वही पाठ रामक्ृष्ण की 
निरक्षर प्रतिभा द्वारा, जिसे यह सब कण्ठस्थ था, मुझे दी हुई जीवन की 
पुस्तक में पढ़ रहा हँ, और उसका प्रत्येक शब्द मेरे सम्मुख स्पष्ट व पूर्ण हो 
उठा है। 

और आज में उसे आप लोगों के सम्मुख रखता हूँ, एक नई पुस्तक के 
रूप में नहीं, अपितु एक अत्यन्त प्राचीन पुस्तक के रूप में, जिस ग्रन्थ को आप 
सबने ही पढ़ने की भरसक चेष्टा की है, (बहुतों ने वर्ण परिचय तक ही पढ़कर 
छोड़ दिया है)। तथापि यह वही एक ही ग्रन्थ है, यद्यपि लेख में अन्तर है। 
मनुष्य की दृष्टि साधारणतया ऊपर के आवरण पर ही जाकर रुक जाती है 
छिलके के अन्दर छिपी हुई सार वस्तु तक नहीं घुस पाती । 

यह सवंदा वही एक ग्रन्थ है। वही एक मनुष्य है---वही शाश्वत, सनातन, 
“मानव पुत्र हमारा पुत्र, हमारा पुनर्जात भगवान है। और प्रत्येक पुनर्जन्म 
में वह अपने-आपको पहले की अपेक्षा अधिक पूर्णतर रूप में और विश्व की 
सम्पत्ति से समुद्ध रूप में उद्घाटित करता है। 

देश व काल के पार्थक्य को दृष्टि से ओझल करके देखने पर रामकृष्ण, 
ईसा के ही कनिष्ठ श्राता हैं। 

आजकल के युक्तिवादी जिस प्रकार यह दिखाने की चेष्टा करते है, उसी 
प्रकार इच्छा करने पर हम भी यह दिखा सकते हैं कि ईसा द्वारा प्रतिपादित 
सम्पूर्ण सिद्धान्त, उससे पहले भी पू्वदेशीय लोगों में प्रचलित थे। और इन 
सिद्धान्तों को कैलडिया, मिस्र, एथन्स और आयोनिया के विचारशील व्यक्तियों 
ने जन्म दिया था। परन्तु हम मानव इतिहास में ईसा के व्यक्तित्व को-- 
चाहे वह वास्तविक हो या काल्पनिक ही क्‍यों न हो--(वास्तविक तथा 

काल्पनिक व्यक्तित्व एक ही सत्ता के दो रूप मात्र हैं) एक प्लेटो के व्यक्तित्व 


१. काल्पनिक किवदन्तियों के प्रति धर्मभीर भारतवासियों का रुख विश्वास 
के अनुसार एक कोतृहलू व समालोचना का रुख है। यह अत्यन्त लक्षणीय है 
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से अधिक प्रभावशाली होने से कभी नहीं रोक सकते। और इसमें कोई न्याय- 
रहित बात भी नहीं है। यह मानवात्मा की एक अतुलनीय व अपरिहायं सृष्टि 
है। यह मानवात्मा की शरद्‌ का एक सुन्दरतम फल है। प्रकृति के एक ही 
नियम के अनुसार एक ही वक्ष में जीवन व किम्बदन्ती का जन्म हुआ है। 
एक ही जीवित देह की दृष्टि, निःइवास और श्वैन्य व सजलता से दोनों की 
उत्पत्ति हुई है। 


म॑ योरोप के सनन्‍्मुख एक नवीन रामकृष्ण नामी शरद ऋतु की आत्मा के 
एक नवीन सन्देश, भारत के एक महासंगीत, को ला रहा हेँ। यह दिखाया 
जा सकता है, (और में इसे दिखाना भूलंगा भी नही) कि हमारी प्राचीन 
संगीत प्रतिभाओं के जन्म के समान, यह महासंगीत भी अतीत से संगहीत 
अनेक प्रकार के विभिन्न स्व॒रों के समावेश से ही बनी है। इस सृष्टि के पीछे 
बहुत से मनुष्यो का अक्लान्त श्रम विद्यमान है। किन्तु यह सब होने पर भी 
जो सावंभौम व्यक्तित्व विभिन्न स्वरों के साजबाज को अपने में संगृहीत करके, 
उन्हें एक राजसिक स्वरसंगति का रूप देता है, उसका ही नाम इस सब सृष्टि 


कि जिन सब व्यक्तियों की भारतवासी देवता समझ कर पूजा करते हैं, उन सबके 
ऐतिहासिक अस्तित्व के बारे में वे एक प्रकार से उदासीन रहते हैं---उनके लिये 
अंशत: यह एक सर्वंथा गोण वस्तु है। जहाँ तक वे आध्यात्मिक रूप से सत्य हैं, 
वहाँ तक उनकी वाह्य वास्तविकता कोई महत्त्व नहीं रखती। सर्वश्रेष्ठ विश्वासो 
रामकृष्ण ने कहा हैं, जो अपने अन्दर ऐसे विचारों को कल्पना कर सकते हैं, वे 
अपने-आपको उन्हों विचारों में परिणत भो कर सकते हैं।” और विवेकानन्द 
जो कि कृष्ण तथा ईसा के बाह्य अस्तित्व में सन्देह करते थे (ईसा की अपेक्षा 
भी कृष्ण के देहिक अस्तित्व में अधिक संशयाल थे ) उन्होंने इस प्रकार कहा 
है-- परन्तु आज कृष्ण सब अवतारों में पूर्णतम अवतार हैं ।” ओर वह उसको 
पूजा करते थे। (भगिनी निवेदिता के स्वामी विवेकानन्द के साथ परिभ्रमण- 
सम्बन्धी नोट्स, में देखिये)। सच्चे धरंप्राण व्यक्ति जिस प्रकार अवतार 
की वास्तविकता में भगवान्‌ को प्रत्यक्ष करते हैं, ठीक उसी प्रकार विचारशील 
व्यक्तियों के अन्दर भी जीवित भगवान्‌ को प्रत्यक्ष देखते हैं। श्रेष्ठ विश्वासियों 
को दृष्टि में यह दोनों चीजें ही समान रूप से वास्तविक हैं। कारण, उनके 
निकट जो भी वास्तव है, वही भगवान्‌ है। इसके अतिरिक्त वे यह भी निर्णय 
नहीं कर पाते, कि इन दोनों चीजों में किसका महत्व अधिक है--जिसे एक 
जाति ने जन्म दिया है, वह अधिक महत्वपूर्ण हे अथवा जिसे एक युग ने जन्म 
दिया है, वह अधिक महत्व रखता है ? 
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के ऊपर आरोपित होता है, और उसके गौरवमय नाम के द्वारा ही एक नवयुग 
का निर्देश होता है। 

जिस मनुष्य की मूर्ति की में यहाँ स्थापना करना चाहता हूँ, वह तीस 
करोड़ नर-नारियों के दो सहस्र व्षव्यापी आध्यात्मिक जीवन का परिपूर्णरूप 
है। यद्यपि चालीस वर्ष हुए उसका देहावसान' हो चुका है, तथापि उसकी 
आत्मा आधुनिक भारत को प्राणदान करती है। वह गांधी के समान कमंवीर 
नही था, कला या विचार में गेठे व टेगोर के समान प्रतिभाशाली नहीं था। 
वह बंगाल के एक छोटे से गाँव का रहने वाला ब्राह्मण था, जिसका वाह्यम 
जीवन संकीणं रूढ़ियों की सीमा में आबद्ध था। उसमें उल्लेख योग्य कोई 
विशेष घटना न थी, और तात्कालिक सामाजिक व राजनैतिक हलचल से 
वह सर्वथा पृथक्‌ था।' परन्तु उसके आन्तरिक जीवन में देवता और मानव 
का एक बहुविचित्र समावेश था। उसका अभ्यन्तरीय जीवन उस सकल शक्ति 
की मूलाधार स्वरूपिणी देवी शक्ति” का अंशमात्र था,--जिस देवी-शक्ति का 
मिथिला के प्राचीन कवि विद्यापति और बंगाल के कवि रामप्रसाद ने बन्दना 
की है। 

कदाचित्‌ बिरले ही मूलख्रोत तक पहुँचने का यत्न करते हैं। बंगाल के 
इस क्षुद्र ग्राम्यवासी ने अपने हृदय की वाणी को सुना था, और उसे सुनकर 
वह अन्‍्तर्वर्ती सम्‌द्र के पथ को अनुसन्धान करने के लिये बढ़ा था। वहीं समुद्र 
के साथ उसका मिलन हुआ और उपनिषद्‌ की यह वाणी सत्य सिद्ध हुई :-- 


१. १८८६ सन्‌ में। उस समय वह ५५ वर्ष के थे। उनके महान्‌ शिष्य 
विवेकानन्द को सन्‌ १९०२ में ३९ वर्ष की अवस्था में म॒त्यु हुई थी। यह नहीं 
भूलना चाहिये कि उनका जीवन हमारे कितना निकटवर्तो है। उस एक ही 
सूर्य के हमने दर्शन किये हैं, और एक ही काल की नौका पर हम सवार हैं । 

२. गेटे--जमंनी का सर्वेश्रेष्ठ कवि । 

३. विवेकानन्द का जीवन उनके जीवन से सर्वथा भिन्न था। कारण उसने 
नव व पुरातन दोनों संसार का परिभ्रमण किया था । हों 

४. “हे निविड़ कुन्तला महादेवी ! तुम अपने स्वरूप को प्रकट करो। तुम्हीं 
एक हो, तुम्हीं अनेक हो, तुम्हारे अन्दर ही सहख् निहित है, तुम्हीं संग्राम काल मे 
शत्रु के साथ रणभूमि को पूर्ण करती हो ।” (शक्ति का स्रोत यहाँ पर रोलां ने 
विद्यापति को जिस कविता के बारे में कहा है, वह नगेन्‍द्र गुप्त द्वारा संकलित 
विद्यापति की पदावलि के ४९९ पृष्ठ पर पाई जाती है। जो इस प्रकार है :-- 
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“में ज्योतिमंय देवताओं की अपेक्षा भी प्राचीन हूँ। में सत्ता की प्रथम 
सन्‍्तान हूँ। में अमरत्व-शोणित वाही शिरा उपशिरा हूँ।”' 

इसलिये में ज्वरविकारग्रस्त, विनिद्र योरोप के कानों में इसी शिरा- 
उपशिरा के शोणित स्पन्दन की ध्वनि को प्रविष्ट करना चाहता हूँ। में योरोप 
के शुष्क अधरोष्ठों को अमरता की शोणितधारा से सिक्‍त करना चाहता हूँ। 


सन्‌ १९२८ । रो० रो० 


विदिता देवी, विदिता हो, अविरल केस सोहन्ती। 
अनेकानेक सहस को धारिणि, जरिमंगा पुनरन्ति ॥। 
-“अनुवादक 
१. तत्तरीय उपनिषद्‌ । 
वेदान्त के अनुसार जब परमत्र हा सगुण हो जाता है, ओर प्राणमय विश्व का 
उद्दर्तेन आरम्भ कर देता है, तो पहले वह स्वयं ही उद्यतित होता है--समस्त 
दृश्य व अदृश्य वस्तुओं की सारभूत जो सत्ता हे वही उसका प्रथम जातक है। 
जोड़ हक कहते हैं वही परब्रह्म के साथ एकान्वित होते हैं--ऐसा कहा 
जाता है। 
६. इस स्थान पर सम्भवतः रोलां तंत्तरीय उपनिषद्‌ के दशम अनुवाक 
में वणित इलोक की बात कहते हैं :-- 
“अहमस्मि प्रथमजा ऋतास्य । 
पूर्व देवेभ्योडमुतस्थ ना भायि ॥“--अनुवादक 
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प्राक्षथषन 


एक काल्पनिक नीति कथा के समान में अपनी कहानी प्रारंभ करता हूँ। 
किन्तु यह एक असाधारण बात है कि यह नीति-कथा आपाततः: पौराणिक- 
जगत्‌ के अन्तगंत प्रतीत होने पर भी, वास्तव में ऐसे मनुष्यों की कहानी है, 
जो करू तक जीवित थे, जो हमारी शताब्दी” के ही पड़ोसी हैं, और जिन्हें 
आज के बहुत से जीवित मनुष्यों ने स्वयं प्रत्यक्ष देखा है। उनके पास से मैने 
बहुत से ज्वलन्त प्रमाण संग्रह किये हैं। उनमें से कइयों के साथ मेने स्वयं 
वार्तालाप भी किया है। वे सभी इस रहस्यमयी सत्ता के---इस मानव-देवता 
के सहचर थे। रामक्ृष्ण के प्रति उनकी प्रीति एवं विश्वस्तता के सम्बन्ध में 
मुझे तिल भर भी सन्देह नहीं है। इसके अलावा, ये सब प्रत्यक्षदर्शीगण, ईसा 
की जीवन बाइबिल की कहानी के साक्षी मछआरों के समान अशिक्षित न थे। 
उनमें से कुछ व्यक्ति तो अत्यन्त मेधावी, विचारवान्‌, योरोपीय शिक्षा में 
दीक्षित, तथा योरोपीय विचारधारा से सुपरिचित थे। तथापि वे इस प्रकार 
बात करते हैं कि मान वे तीन सहस्न वर्ष पहले के मनुष्य हैं। 

प्राचीन काल में ग्रीक यग में देवता व देवीगण नव्वर मनष्यों के साथ 

१. यह पुस्तक सन १९२८ के दशरत-काल में लिखी गई है। उस समय 
रामकृष्ण के कई शिष्य व्यक्तिगत रूप से जीवित थे। उनके नाम इस प्रकार 


हु कलकत्ता के समोपवर्तो बेलर केन्द्रीय मठ के अध्यक्ष, एवं रामकृष्ण सठ 
तथा मिशन के सभापति स्वामी शिवानन्द। स्वामी अभेदानन्द। स्वामी 
अखण्डानन्द । स्वामी निर्मेछानन्द। स्वामी विज्ञानानन्द। रामकृष्ण कथामत 
शीर्षक से प्रकाशित प्रभ के साथ आलापों के सम्पादक श्री महेन्द्रनाथ गप्त । 
रामकृष्ण के भतीज रामलाल चटटठोपाध्याय । इसके अतिरिक्त रामकृष्ण के 
अनेक अशिक्षित शिष्य जिनका सन्धान व नामोल्लेख यहाँ संभव नहीं है । 


२९ 
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एक शब्या व आहार का अंश ग्रहण करते थे। इसी प्रकार गैलीली के युग में 
निदाघ के धूसर आकाश में पक्षसंचारी देवदूत प्रकट होते थे, और वे नीचे 
उतरकर विनय व आदरपूर्वक माता मेरी के चरणों में स्वर्ग के उपहारों की 
भेंट चढ़ाते थे। एक ही मस्तिष्क में बीसवीं शती के वैज्ञानिक बुद्धिवाद और 
पुरातन काल की दाशनिक प्रेरणा का एक साथ निवास, जिनकी आज 
के बुद्धिमान्‌ मनुष्य कल्पना भी नहीं कर सकते, अब वे इतने पागल नहीं 
हैं, जो एंसी कपोल कल्पनाओं में विश्वास करें। किन्तु इसमें ही वह सचमुच 
का आइचरयमय चमत्कार है--विश्व की अनन्त सम्पद्‌ है--जिसे कि वे भोग 
करना नहीं जानते। विचारशील योरोपीय व्यक्तियों में अधिकांश विचारक 
अपने आपको मानवजाति रूप घर की अपनी-अपनी विशेष मंजिल तक सीमा- 
बद्ध रखते हैं। अतीत काल में इस घर की और मंजिलों में कौन रहते थे, 
उसका इतिहास संभवतः उनकी अपनी मंजिल के पुस्तकालय में विद्यमान 
हो, किन्तु तथापि उन्हें इस घर की बाकी सब मंजिलें निर्जन व वीरान ही 
मालम पड़ती हैं। अपनी मंजिल से ऊपर व नीचे की मंजिल में रहनेवाले 
अपने पड़ोसियों की पदध्वनि वे नहीं सुन पाते। विश्व-स्वरसंगति को पैदा 
क्रनेवाला वाद्यसंगीत अतीत व वतंमान की शताब्दियों के मिश्रण से बनता 
है। उस संगीत में अतीत व वर्तमान सब शताब्दियों की झंकार एक ही साथ 
बजती है--यद्यपि प्रत्येक वादक की दृष्टि अपनी-अपनी स्वरलिपि तथा निद्दे- 
दाक दण्ड पर रहती है, और प्रत्येक वादक अपने यन्त्र के सिवाय और किसी 
की ध्वनि नहीं सुनता। 

परन्तु आओ, हम सब वतंमान की उस अपूव्व स्वरसंगति को सुनें जिसमें 
सब जातियों और सब युगों के अतीत के स्वप्न तथा भविष्यत्‌ की आकांक्षाएँ 
और आशायें सम्मिलित हैं। जिनके कान सुनने में समर्थ हैं उनके लिये आदिम 
जन्म से लेकर अन्तिम मृत्यु पर्यन्त प्रतिक्षण मानवता का एक अखण्ड संगीत 
बज रहा है, और कालचक्र के गोल आवर्त में वह संगीत चमेली के पुष्पों की 
तरह खिल रहा है। मनुष्य की विचारधारा किस मार्ग द्वारा अग्नसर हुई है 
इसे जानने के लिये भोजपत्र के अस्पष्ट लेखों का अर्थ ढूँढ़ने की आवश्यकता 
नहीं है। हजारों वर्षों के विचार हमारे चारों ओर निरन्तर व्याप्त हैं। 
उनमें से कुछ भी विल॒प्त या नष्ट नहीं हुआ है। सुनो * अपने कानों से सुनो । 
ग्रन्थों को मौन होने दो! वे अत्यन्त मुखर हैं. ... . 
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मनुष्य ने जब से अपने अस्तित्व का स्वप्न देखा है, उस आदिमतम काल से 
लेकर आजतक मनुष्य ने जितने भी स्वप्न देखे हैं, वे उन सब स्वप्नों को यदि 
पृथ्वी के किसी एक स्थान पर आश्रय मिला है तो वह भारतवर्ष है। बार्थ 
ने अत्यन्त स्पष्टरूप से यह प्रमाणित कर दिखाया है कि भारतवर्ष को एक 
ज्येष्या सहोदरा का सुयोग व सम्मान प्राप्त है। भारतवर्ष का आध्यात्मिक 
विकास उस पुष्प के समान हुआ है,--जो पुष्प अपने आप ही मेथूसला के 
समान अविरत व अव्याहत रूप से सुदीर्घ जीवन में प्रस्फुटित है। यह उष्ण 
भारत-भूमि देवताओं के प्रदीप्त जठर के समान है; जिसकी अग्निमय मृत्तिका 
में से तीन सहस्न वर्ष से भी अधिक समय से दिव्यदृष्टि का विशाल महातरु 
उत्थित हुआ है, और हजारों शाखाओं, व कोटिश: प्रशाखाओं के रूप में उसने 
अपना विस्तार किया है। उसमें जरा व मृत्यु का कोई लक्षण नहीं है। वह 
नित्य नये-नये रूप में अपने-आपको प्रकट करता है। उसकी विभिन्न शाखाओं 
में एक ही समय में सब प्रकार के फल पकते हैं; बबंरतम देवता से लेकर--- 
नामहीन, सीमाहीन, निराकार ब्रह्म, परम पुरुष, ईश्वर तक सब का ही इस 
महातरु पर साक्षात्कार मिल सकता है। परन्तु यह सर्वदा वही एक ही महा- 
तरु है। 

और यह सब जटिल शाखा-प्रशाखायें, जिनके अन्दर एक ही प्राणरस 
प्रवाहित हो रहा है, उनका सारतत्त्व तथा विचार परस्पर इतने घनिष्ठरूप से 
सम्बद्ध हैं, कि इस महातरु की निम्नतम जड़ से लेकर ऊर्द्धवम किसलय-गुच्छों 
तक पृथ्वीरूपी महापोत के मस्तूल की तरह एक ही प्राण के आवेग से कम्पित 
होते हैं; और यह मानव-जाति के हजारों स्वरों व हजारों विश्वासों के सम्मिश्रण 
से बने हुए एक महासंगीत का गान करता है। उसका बहु विचित्र-ध्वनि- 
समन्वय, अनम्यस्त कानों को शुरू में बेसुरा मालम होता है, परन्तु अभ्यस्त 
व शिक्षित कानों के लिये यह स्वर की सुगृप्त सीढ़ियों व विशालरूप को 
प्रकट करता है। इसके अतिरिक्त जिन्होंने एक बार इस संगीत को सुन लिया 
है, वे पाइचात्यों की मुक्ति, विष्वास, व विश्वासावलि के बल पर आशा व 


१. बार्थ, 7॥7० ॥१८॥४४०75 ० ॥9074. १८७९। 
. २- मेथूसला--बाइबिल में सबसे अधिक आयुष्मान्‌ व्यक्तित के रूप में इसका 
वर्णन हे। जेनेसिस' या उत्पत्तिकाल में यह ९६७ वर्ष तक जीवित रहा था। 
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आश्रय रहित मनुष्य के ऊपर आरोपित रूढ़ कृत्रिम श्ांखला को लेकर सन्तुष्ट 
नहीं हो सकते। कारण, पादचात्य मुक्ति तथा विश्वास, समानरूप से ही 
परस्पर विरोधी तथा परस्पर असहिष्णु है। जिस पृथ्वी के अधिकांश निवासी 
गुलाम हैं, अधःपतित तथा विध्वस्त हैं, उस पर साम्राज्य स्थापित करने से 
मनुष्य को क्या लाभ है? इसकी अपेक्षा एकमात्र परिपूर्ण, प्रतिष्ठित एवं 
समग्र-सहत जीवन के ऊपर अधिकार करना कहीं अधिक श्रेयस्कर है। कारण, 
ऐसा करने से अवश्य ही मनुष्य को स्वतः विरोधी शक्तियों के बीच सामंजस्य 
स्थापित करना सीखना पड़ेगा। 


यही वह परम ज्ञान है, जिसे हम विश्वात्माओं के पास से सीख सकते 
है; और इस प्रकार की विश्वात्माओं के कुछ सुन्दर दुष्टान्त में इस पुस्तक में 
चित्रित करना चाहता हूँ। उन विश्वात्माओं की प्रतिष्ठा तथा सौम्य गंभीरता 
का गूढ़ रहस्य इसमें नहीं है कि मेदान में कमर खिले हए हैं, जो किसी तरह 
का परिश्रम नहीं करते, सूत भी नही कातते, परन्तु उनकी महिमा का कोई 
अन्त नही है।” वे बस्त्रहीनों के लिये वस्त्र बुनते है, और हम लोगों को 
भूलभुलेय्या का जटिल पथ दिखाने के लिये एरियाडइन का सूत कातते है। 
हम लोगों को सही मार्ग पर चलने के लिये उनके काते हुए सूत का एक 
सिरा ही केवल अपने हाथ में लेने की आवश्यकता है और हमारा यह मार्ग 
उस सुद्रवर्ती पंकिल दलदल भूमि से--जिस दरूदल भूमि में आज भी आदिम- 
युग के अनेक देवी-देवता मजबूती के साथ चिपटे हुए हैं, प्रारंभ होकर उस 
शिखरवर्ती प्रदेश में जाकर समाप्त होता है, जहाँ पर विपुल-पक्ष-विस्तारी 
स्वर्ग भूमि--- (909८१०८०८४ )  महाव्योम--विराजमान है--जहाँ पर स्पर्शा- 
तीत आत्माओं का निवास है। 


१. एरियाइन--यह ग्रीक पुराण में वरणित क्रीट के राजा मिनस की कन्या 
और सूये-देवता हेलिअस की दोहती हैं। जब मसिनस का वध करने के लिये 
थेसिअस क्रीट द्वीप में आया, तो एरियाडन उसके प्रेमपाह में फेस गई, और मिनस 
की हत्या में उसने उसकी सहायता की । एक दुर्गस भूल-भुलंया में, जिससे थेसियस 
मार्ग न भूल जाय, और इच्छित स्थान पर पहुँच सके, इसके लिये एरियाड्न ने 
थंसिअस को एक सुदीर्घ सत दिया; इस सूृत के एक सिरे को पकड़ कर ही थेसिअस 
सार्ग को खोज कर सका। अनु० 

२. एम्पिडक्लिस : महाव्योम “7६४7 7४7८४” । एम्पीडक्लिस : ग्रीक 
दाशनिक एवं राजनीतिज्ञ; यह सिसिली द्वीप का निवासी था। उसका जर 
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और मानव-देवता रामकृष्ण की जीवनी में में जंकोब की उस सीढ़ी का 
वर्णन करूँगा, जिस सीढ़ी के हारा मनुष्य के अन्दर, स्वग से मत्य तथा मत्य 
से स्वर्ग, दोनों तरफ ले जाने वाला एक दिव्यमार्ग निरन्तर उतरता व चढ़ता 


रहता है। 








ईसा से ४९० सन्‌ पूरे हुआ था, और ईसा से ४३० पृ सन्‌ में उसकी मृत्यु 
हुई ।--अनु ० 


१ | शैेशवलीला' 


तमालतरु, तालाब तथा धानों के खेतों से घिरा, हुआ कामारपुकुर' 
नामक बंगाल प्रान्त का एक छोटा सा ग्राम है। वहाँ एक वद्ध ब्राह्मण दम्पति 


१. अपने पाइचात्य पाठकों को में पहले ही सावधान कर देना चाहता हूँ, 
कि इस शेशवलीला का वर्णन करते समय में अपनी आलोचनात्सक शक्ति का 
उपयोग न करूँगा। ( यद्यपि मेरी समालोचना दृष्टि अवश्य ही हर समय जागृत 
रहती है) कृष्ण के हाथ की बाँसुरी के समान म॑ केवल प्रचलित किम्बदन्ती को 
ही शब्द रूप दूंगा। यहाँ पर इसकी वास्तविक सत्यता के सम्बन्ध में व्यस्त 
होने को आवश्यकता नहों है, अपितु जीवित मनोभावों की मानसगत सत्यता 
ही पर्याप्त है। वेनेलोप के जाल" को उधेड़ना यहाँ सर्वथा निरर्थक है। एक 
दक्ष कलाकार ने अपने चतुर हाथों से जो स्वप्नरचना की है उससे ही म॑ अपने - 
आपको सम्बद्ध रखूंगा। इस बारे में महान्‌ मनोषो संक्‍्समूलूर ने एक दुष्टान्त 
स्थापित किया है। मेक्‍्समलर जहाँ समालोचनात्मक पाइचात्य विचारशली के 
कट्टर व विश्वस्त अनुयायी थे, वहाँ दूसरे प्रकार के विचारों के प्रति भी बसा 
ही आदर प्रदर्शित करते थे। उन्होंने श्री रामकृष्ण के जीवन के बारे में 
विवेकानन्द के मुख से जो कुछ भी सुना था, हूबहू बही अपनी कीमती पुस्तक 
में लिपिबद्ध कर दिया है। उनका यह विश्वास था कि उनके समकालीन 
व्यक्तियों ने जो सब घटनायें प्रत्यक्ष की हैं, व अपने जीवन में अनुभव की हैं, 
इतिहास कौ रचना में वे सब घटनायें अपरिहाय हैं। इस प्रणाली को उन्होंने 
डायालौजिक व डायालक्टिक (संभाषणात्मक) नाम दिया है। और इस प्रणाली 
में विद्वास योग्य जीवित व्यक्तियों की साक्षी के द्वारा वास्तविकता का एक 
प्रकार से निवर्तन (77ा7005707) होता है। वास्तविकता का समस्त ज्ञान 
ही मन व इन्द्रियों द्वारा अनुष्ठित एक प्रकार का निवर्तेन (॥972750/ ) 
सात्र है। इसलिये अकपट भाव से अनुष्ठित समस्त निवतंन ही वास्तव हे। 
बाद में अवश्य समालोचनात्मक युक्त द्वारा इस दृष्टि के कोण तथा दूरत्व का 
माप करना होगा, और मन के विकृत दर्पंण में बिम्बित प्रतिबिम्ब के बारे में 
सचेत रहना होगा। 


* बेनेलोप का जाल--प्रीक वीर इयुलिसेस की स्त्री का नाम वेनेलोप था। 
इयुलेसस के बहुत दिनों तक युद्ध में व्यस्त रहने के कारण अनेक लोगों 
की यह धारणा हो गई कि उसको मृत्यु हो गई है। इसलिये वेनेलोप के अनेक 
पाणिग्रहणार्थो पैदा हो गये। वेनेलोप ने अपने उन सब पाणिग्रहणाथियों को, 
अटकाय रखने के लिये उन्हें कहा कि वह एक जाल की बुनाई खत्स होने पर 
विवाह करेगी। इसलिये वह दिन में जितना जाल बनती थी, रात्रि में उसे ही 
उधेड़ देती थी ।--अनु० 

२. समेक्‍्समूलर--रामकृष्ण का जीवन व वाणी। 

३४ 
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रहते थे, जिन्हें चट्टोपाध्याय कहते थे। वे अत्यन्त दरिद्र तथा धर्मभीरु थे, 
शक्ति ओर मर्यादा पुरुषोत्तम राम के उपासक थे। श्रीरामकृष्ण के पिता 
पुराने जमाने के मनुष्यों के समान ही सीधे-सच्चे थे। एक पड़ोसी जमींदार 
के पक्ष में झूठी साक्षी न देने के कारण वह अपना सव्वस्व खो चुके थे । एक दिन 
उन्हें स्वप्न में भगवान्‌ के दर्शन हुए। उस समय यद्यपि उनकी आयु ६० 
वर्ष की थी तथापि वह तीथयात्रा के लिये गयाजी गये। गयाजी में भगवान्‌ 
विष्णु का पदचिह्न अंकित है। रात्रि के समय भगवान्‌ उनके सनन्‍्मुख प्रकट 
हुए और कहा : “में विश्व की मुक्ति के लिये शीक्ष ही पुनः जन्म धारण 
करूँगा ।” 
उसी समय कामारपुकुर में उनकी पत्नी चन्द्रमणि ने भी स्वप्न देखा कि 
एक देवता ने उसके अन्दर प्रवेश किया है। उसकी कुटिया के सन्मुख मन्दिर 
में शिव की मूर्ति एक क्षण में सजीव हो गई। उसके बाद एक आलोक रश्मि 
आकर चन्द्रमणि के देह में प्रविष्ट हुई। इस आलोडन से अभिभूत होकर 
चन्द्रमणि मूछित हो गई। इसके बाद जब उसे संज्ञालाभ हुआ तब वह गर्भ- 
वती थी। स्वामी ने तीर्थयात्रा से लौटकर देखा कि चन्द्रमणि में बहुत परि- 
वर्तत हो गया है। चन्द्रमणि को प्राय: ही यह देववाणी सुनाई देने लगी कि 
उसके गर्भ में भगवान हैं। 
रामक्ृष्ण नाम से विश्व में विख्यात बालक का जन्म १८ फरवरी सन्‌ 
१८३६ में हुआ। परन्तु बचपन में उसका प्यार का नाम गदाधर था। 
बाल्यावस्था में रामकृष्ण जितने ही चंचल व हँसमुख थे उतने ही नटखट व 
सुन्दर थे। और उनके अन्दर एक नारी सुलभ माधुय था जो अन्त समय तक 
अक्षुण्ण बना रहा। इस हँसमुख बालक के छोटे से देह में जो असीम विस्तार 
एवं अ .न्‍त गंभीरता छिपी हुई थी, उसे वह बालक तो क्‍या ही जानता था, 
अन्य किसी ने भी उस समय उसकी कल्पना न की थी। जब उसकी आयु 
केवल छ: वर्ष की थी, तब पहली बार उसे उसका बोध हुआ। सन्‌ १८४२ 


१. बहुत हें आदमी भगवान्‌ बुद्ध को विष्णु के अनेक अबतारों में से एक 
अवतार सानते हैं । 

२. भारतीय पौराणिक गाथाओं में अनेक अमथुन निष्कलंक गर्भों का 
वर्णन है। 
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के जून व जुलाई मास में एक दिन बालक रामकृष्ण अपने कुर्ते के पलले में 
कुछ चिवड़े लेकर इधर उधर खेतों में घूम रहा था, उस समय यह घटना 
घटी :--- 

“एक दिन प्रातःकाल के समय म॑ पलल्‍ले में कुछ चिवड़े लेकर खाता हुआ 
धानों के खेतों की पगडंडी पर से गुजर रहा था। मेने आकाश की तरफ नजर 
उठाई, एक तरफ से जल से भरी श्यामल मेघ-घटा ऊपर उठ रही थी, में 
उसकी तरफ देखता जाता था और चिवबड़े खाता जाता था--देखते ही देखते 
सारा आकाश मेघाच्छन्न हो गया, ऐसे समय एक दुग्ध के समान सफेद सारस- 
पंक्ति बादलों से छुती हुई मेरे ऊपर से गुजरी। वह दृश्य ऐसा लभावना था 
कि में अपनी सुधबुध खो बैठा और संज्ञाहीन होकर पृथ्वी पर गिर पडा। 
चिवड़े इधर-उधर बिखर गये। किसी मुसाफिर ने मुझे इस अवस्था में पड़ा 
देखकर गोदी में उठाकर मेरे घर पहुँचा दिया। एक आनन्द व भावातिरेक 
ने मुझे विवश कर दिया. . ..। यही सबसे प्रथम अवसर था जब मे इस 
प्रकार भावाविष्ट हुआ | 

इसी प्रकार उसका लगभग आधा जीवन व्यतीत होनेवाला था। 

इस प्रथम भावावेश में भी बालक की आत्मा के ऊपर सचमुच एक 
दिव्य प्रभाव लक्षित होता था। कलात्मक अनुभूति द्वारा, सौन्दयं के लिये 
आन्तरिक सहजप्रेरणा के मार्ग द्वारा ही श्री रामकृष्ण का भगवान्‌ के साथ 
प्रथम मिलन हुआ। भगवान्‌ के साथ मिलने के भक्त, ज्ञान, आत्मसंयम, 
निष्काम कम, दया व समाधि आदि और भी अनेक मार्ग हैं, जेसा कि हम आगे 
देखेंगे। इन सब मार्गों को भी रामक्ृष्ण जानते थे। किन्तु भगवान्‌ का 
सौन्दरयरूप देखकर आनन्दविह्वल हो जाने का मार्ग उनके निकट सवपिक्षा 
स्वाभाविक व सरल था। समस्त पदार्थों के बीच ही रामकृष्ण भगवान्‌ के 
सुन्दर रूप को देखते थे। वे जन्म सिद्ध कलाकार थे। इस बारे में भारत की 
एक अन्य महान्‌ विभूति, महात्मा गाँधी से, जिनका कि में योरोप में पहले ही 
प्रचारक रह चुका हँ--उनका कितना अधिक अन्तर है! गाँधी एक कला- 
रहित और स्वप्नरहित मनुष्य हैं। वे उनकी कामना भी नहीं करते, अपितु 
उन्हें सन्देह की दृष्टि से देखते हैं। वे युक्तिमय कम के द्वारा भगवान्‌ तक 
पहँचना चाहते हैं। किसी जाति का नेतृत्व करने के लिये यह गण अपरिदहायें 
हैं। किन्तु रामक्ृष्ण का मार्ग कहीं अधिक भयानक है, तथापि यह सुदृरब्यापी 
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है। यह सत्य है कि यह मार्ग एक ऊंच पहाड की फिसलने वाली देह पर होकर 
आगे बढ़ता है, किन्तु यही मार्ग अन्ततः नि:ःसीम क्षितिज पर जाकर उत्तीर्ण 
होता है। यह प्रेम का मार्ग है। 
बंगाली जाति एक कलाकारों व प्रेमी-कवियों की जाति है, इसीलिये 
बंगदेशवासियों ने इस पथ को ही विशेषरूप से अपनाया है। कृष्णप्रेम में 
पागल, भावोन्मत्त श्री चेतन्य' ने इस पथ का नेतृत्व व प्रदर्शन किया है। 
चण्डीदास और विद्यापति ने--अपने मधुमिश्रित गानों में इस पथ की संगीत 


१. एक बंगाली ब्राह्मण परिवार में श्री चतन्‍्य का (१४८५-१५३३) जन्म 
हुआ था। धर्मशास्त्र एवं संस्कृत में अपने पाण्डित्य के लिये अत्यन्त ख्याति प्राप्त 
करने के बाद उन्होंने रूढ़ि-अनुष्ठान के भार से विकृत व निष्प्राण प्राचीन हिन्दू 
धर्म का परिष्कार किया। उन्होंने भगवान्‌ के इन्द्रियातीत मिलन पर आश्रित 
प्रेम के एक नवीन सन्देश का प्रचार किया। समस्त धर्म और समस्त जातियों 
के नर-नारियों के लिये इस प्रेम-सन्देश की वाणी का द्वार खुला हुआ था; वे सब 
भाई के समान थे; यहाँ तक कि जिन लोगों की कोई जाति न थी--उनके लिये 
भी यह वाणी अव्याहत थी । हिन्दू, मुसलमान, अस्पृश्य, भिक्षुक, तस्कर, गणिका, 
सब एक साथ ही उनकी यह अग्निमय वाणी सुनने के लिये आते थे, और सभी 
उससे शुद्ध होकर व शक्तिशाली होकर जाते थे। 

एक शताब्दी तक असामान्य प्रतिभा-सम्पन्न कवियों के एक दल ने एक 
असाधारण जागृति का शंखनाद बजाया। उनमें सर्वश्रेष्ठ चण्डीदास थे। वे 
एक भग्न देवमन्दिर के दरिद्र पुरोहित थे। वे एक ग्राम्य तरुणी के प्रति आसक्त 
थे। उन्होंने अपनी कुछ अमर कविताओं में (रहस्यमय रूप से इस नारी का 
स्तुतिगान किया है। हमारे योरोपीय गीतिकाव्य के भण्डार में एसी कोई वस्तु 
नहीं है, जो इन स्तुतिगानों के मस्मंपर्शो स्वर्गीय सौन्दर्य की तुलना कर सके । 

चेतन्य के शिष्य समस्त बंगाल में फले हुए थे। वे गाँव-गाँव घूम-घृमकर 
नाचते और गाते हुए कौतंन करते थे। वे मानवात्मारूपी भटकती हुई वध्‌ 
थे--जो स्वर्गीय प्रियतम को खोज में दर-ब-दर फिरते थे । इस जाग्रत सुष॒प्त के 
स्वप्न को किसान व माँझी सभी ग्रहण करते थे; रवीन्द्रनाथ की अतुलनीय कला 
में, विशेषतः उनके गार्डनर तथा गीतांजलि काव्य में भी इसी की प्रतिध्वनि 
गूंज रही है। इसो कोतंन के प्रत्येक ताल पर बालक रामकृष्ण के पदयुगल नाचने 
लगते थे। उन्होंने इसी वष्णव संगीत का स्तन्यपान किया था और यह कहना 
असंगत न होगा, कि वे स्वयं भी इसो संगीत की एक सुन्दरतम अभिव्यक्ति थे | 
उनका जोवन इसो को एक सुन्दरतम कविता थी । 

२. एक संभ्रान्त वंश में विद्यापति का जन्म हुआ था। उनकी कविता 
को प्रेरणा देनेवाली एक राजमहिषी थी। उसने सुकुमार कला के अभ्यास द्वारा 
चण्डीदास के काव्य की स्वाभाविक सहज पूर्णता को प्राप्त किया था। किन्तु 
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रचना की है। वे व्वताओं के अंश थे, बंगाल की भूमि के सुवासित पुष्प थे- 
उनकी सुगन्ध बंग भूमि को अनेक शताब्दियों से सुवासित व मस्त करती चली 
आ रही है। रामक्ृष्ण की आत्मा भी उसी तत्त्व से बनी हुई थी, उन्हीं के 
रक्‍त-मांस से उन्होंने भी अपना रक्‍तमांस आहरण किया था। इसोलिये उन्हें 
चेतन्यतरु' की एक कुसुमित शाखा कहकर पुकारा जाता है। 


यह दिव्य सौन्दये का प्रेमी, कलात्मक प्रतिभा, अभी तक 3 पने बारे में 
अनभिन्ञ होने पर भी, कुछ दिन आद पुनः भावाविष्ट हो गया। उस समय 
उसकी अवस्था आठ वर्ष की थी। शिशुकाल से ही रामकृष्ण संगीत और 
काव्य के प्रति अत्यन्त अनु रक्त थे, वे अत्यन्त निपुणता के साथ मूर्ति का निर्माण 
करते थे, और अपने समवयस्क बालकों का नेतृत्व करते थे। एक बार वे 
शिवरात्रि के अवसर पर शिव की पवित्र भूमिका अभिनीत कर रहे थे, 
अकस्मात्‌ शिव ने उनके अन्दर प्रवेश किया; उनके दोनो कपोलों से हर्षाश्रुओं की 
अविरल धारा बहने लगी, और देवमहिमा में रामकृष्ण ने अपनी संज्ञा खो दी | 
जिस प्रकार वज्रवाही ईगल' गेनीमिड' को वहन करके लाया था, उसी प्रकार 


उसके संगीत का मल स्वर आनन्द था। (मेरी यह एकानत अभिलाषा है कि कोई 
सच्चा पश्चिमीय कवि हमारे काव्योद्यान में इन कविताओं का रोपण करे। यहाँ 
वे प्रेसमिक युगल के अन्तस्तल में पुनः नये-नये रूप में प्रस्फूटित होंगे।) 

१. रामकृष्ण के सेधावी शिष्य ओर रामकृष्ण जीवनी के रचयिता महेन्द्रनाथ 
गप्त के एक पत्र से इस प्रइन को कई गुत्थियाँ सुलझ जाती हैं :-- 

रामकृष्ण वेष्णव महाकवियों की रचनाओं से परिचित थे, परन्तु ऐसा प्रतीत 
होता है कि यह परिचय अधिकतर यात्रा के अभिनयों में लोकप्रिय गानों द्वारा 
ही हुआ था। रासकृष्ण बचपत में हूं। यात्रा-गान में शिव का पार्ट खेला करते 
थे। सन्‌ १८५८ के बाद से वे विशेष रूप से चेतन्य महाप्रभ से प्रभावित हुए थे, 
और अन्त में वे अपने-आप को चंतन्य से अभिन्न ही समझने लगे थे। युवक 
नरेन्द्र (विवेकानन्द) के साथ अपनी प्रथम मुलाकातों में से एक मलाकात में 
उन्होंने कहा था कि पूव॑जन्म में वे चेतन्‍्य के रूप में अवतरित हुए थे। यह सुनकर 
युवक विवेकानन्द मोहग्रस्त हो गया। रामकृष्ण ने चेतनन्‍्य कौ रहस्यमय वाणी 
को पुनरुज्जीबित करने के लिये भरसक प्रयत्न किया। परन्तु बंगाली इस बात 
को भूल गये हैं। 

२. तरुण बालक गेनीमिड जिउस का सारथी था। जिउस का वाहन ईगल 
गनीमिड को आकाहा-मार्ग से लाया था। जिउस ने हिवि के स्थान में गेनीमिड 
को अपना करंकवाहक नियुक्त किया था ।---अनु० 
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वे भी न मालूम कहाँ ले जाये जाने लगे । सभी सोचने लगे कि रामकृष्ण की 
मृत्यु हो गई है। 
इसके बाद से रामकृष्ण और जल्दी-जल्दी भावाविष्ट होने लगे । यदि 
वह योरोप में होते तो उनकी बडी दुर्देशा होती। वहाँ इस बालक को निरुचय 
ही मानसिक चिकित्सा के कठोर कानून के अनुसार किसी पागलखाने में 
भेज दिया जाता। और इस प्रकार जान-बूझ्षकर कुछ ही दिनों में धीरे-धीरे 
यह अग्निशिखा शान्‍्त कर दी जाती। जादू का दीपक बुझ जाता ! चिराग 
गूल है।” और कभी-कभी तो बालक की भी मौत हो जाना संभव था। 
और तो क्या, भारतवर्ष में भी जहाँ पर कि जादृ-प्रदीप (मैजिक लेण्टने) 
के ऐसे नाना चमत्कार अनेक शताब्दियों से बराबर दुष्टिगोचर होते चले 
आ रहे हैं, उस बालक के माता-पिता मन में चिन्तित व उद्विग्न हो उठे। 
स्वप्नादेश के बारे में अपनी अभिज्ञता होने पर भी वे बालक के इस भावा- 
वेश को देखकर भयभीत हो गये। सामयिक संकटों के अवसरों को छोड़कर 
रामकृष्ण का स्वास्थ्य सवंथा हृष्ट-पुष्ट था। उनमें अनेक अप्राकृतिक गृणों का 
निवास होने पर भी कोई अस्वाभाविकता न थी। वे अपने निपुण हाथों से 
देवताओं की मूति बनाते थे; पौराणिक कहानियाँ उनके मन में प्रस्फुटित 
होती रहती थीं; श्रीकृष्ण के धेन्‌ चराने के गीत बड़ी मधुरता के साथ गाते 
हंए वे इधर-उधर फिरते थे। और कभी-कभी वे अपनी अकाल परिपक्व बुद्धि 
का आश्रय लेकर बड़े-बड़े पण्डितों के साथ शास्त्रार्थ में जुट जाते थे, और उन्हें 
अपने पाण्डित्य से विस्मित कर देते थे। ईसा भी ठीक इसी तरह किया करते 
थे, इसी प्रकार वे भी यहूदी पण्डितों को आश्चयंच्रकित कर देते थे। बालक 
रामकृष्ण के देह का वर्ण गौर था, ललाट पर कुंचित केशपाश शोभित थे, 
होठों पर मधुर हास्य खेलता था, कण्ठस्वर मधुर था, और उसका मनोभाव 
अत्यन्त स्वच्छन्द व विशाल था। वे पाठशाला से भगोड़े लड़कों की तरह भाग 
आते थे और वायु के समान स्वतन्त्र थे। वे अपने जीवन के अन्त समय क 
बालक मोज़ातं के समान, बालक ही बने रहे। तेरह वर्ष की अवस्था तक वे 
स्त्रियों व बालिकाओं के अत्यन्त आदर के पात्र थे। कृष्ण व गोपियों की कहा- 
नियों व दन्‍तकथाओं में बचपन से ही लालित होने के कारण उसमें एक प्रकार 
३. “0० ८97 09८ !8 ।ए7८” फ्रांसीसी लोकगीत में यह कथा 
सुपरिधचित है । 
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की नारी-सुलभ प्रकृति भी विद्यमान थी। उनके बचपन का यह एक स्वप्न 
था कि वे बाल-विधवा के रूप में जन्मग्रहण १रंगे और उसके घर में कृष्ण 
भगवान्‌ प्रेमी के रूप में दशेन देंगे । इसी प्रकार वह न जाने अपने कितने ही 
जन्मों की कल्पना किया करते थे। उनकी आत्मा प्रोटियस' के समान थी। 
वह जिस सत्ता की भी कल्पना करते थे या जिसका स्वप्न देखते थे, वह स्वयं 
ही उनके अन्दर प्रकट हो जाती थी। इस प्रकार रूपग्रहण की शक्ति कमोबेश 
सभी के अन्दर पाई जाती है। इसका निम्नतर प्रकाश उन नक्काल व अभि- 
नेताओं के अन्दर देखा जाता है जो मुख की भावभंगी व मानसिक अभि- 
व्यक्तियों का अनुकरण करते हैं। और इसका उच्चतम प्रकाश (यदि इस 
प्रकार कहा जा सके ) भगवान्‌ के अन्दर होता है, वह भगवान्‌ जो कि स्वयं 
विश्व-नाटक का अभिनय करते हैं। रूप-ग्रहण की यह शक्ति कला व प्रेम का 
चिह्न है। रामकृ -ण के अन्दर सारे विश्व की समल्‍त सत्ता को अपना कर लेने 
की जो विस्मयोत्पादक शक्ति बाद में दिखाई देती है उसका पूर्वाभास रामक्ृष्ण 
के बाल्यजीवन में ही पाया जाता है। 

सात वर्ष की अवस्था में उनके पिता का देहान्त हो गया। धनाभाव के 
कारण आगामी कई वर्ष उनके परिवार को बहुत कठिनाइयों का सामना करना 
पड़ा | ज्येष्ठ पुत्र रामकुमार कलकत्ता चले गये, और वहां जाकर एक पाठ- 
शाला स्थापित की। सन्‌ १८५२ में उन्होंने ररमकृष्ण को भी वहीं बला भेजा. 
परन्तु उन्‍होंने अपनी चंचल व दुर्दान्त प्रकृति तथा आन्तरिक प्रेरणा के वश 
वहाँ पढ़ने से इनकार कर दिया ॥ 

इस समय निम्न जाति की एक सम्पन्न महिला, रासमणि ने कलकत्ता से 
लगभग चार मील दूर गंगा के पूर्वोय तट पर दक्षिणेश्वर में काली महादेवी 
का एक मन्दिर बनवाया था। वहाँ पुरोहित का कार्य करने के लिये उसे एक 
ब्राह्मण की अत्यन्त आवश्यकता थी। धरंभीरु भारत देश में साधु-संन्‍्यासियों के 
प्रति जनसाधारण के मन में प्रचर श्रद्धा होने पर भी, वेतनभोगी पुरोहित 
पद के प्रति वहाँ किसी की विशेष श्रद्धा नहीं है। योरोप की तरह वहाँ मन्दिर 
देवता के शरीर व हृदय नहीं हैं, जहाँ पर उसे प्रतिदिन नवीन बलि दी जाती 

१. प्रोटियस--यह समुद्र-देवता है। इसके सम्बन्ध में यह कहानी प्रसिद्ध 


है कि वह अपने-आपको असंख्य रूपों व आक्रृतियों में प्रकट कर सकता है। 
२. पिता की पाँच सन्‍्तानों में से रामकृष्ण चोथी सनन्‍्तान थे। 
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है। वहाँ पर धनी महाजन पुरुष भगवान्‌ के दरबार में सुख-सुविधा प्राप्त 
करने की आशा से देवता के मन्दिर का निर्माण करते हैं। किन्तु वास्तविक 
धर्म सबंथा एक वेयक्तिक वस्तु है, इसका मन्दिर प्रत्येक की व्यक्तिगत आत्मा 
है। इसके अतिरिक्‍त, यहाँ पर मन्दिर की प्रतिष्ठात्री एक शुूद्राणी थी। इस- 
लिये उस मन्दिर का दायित्व अपने ऊपर लेने में ब्राह्मण के लिये जातिच्युत 
होने की संभावना थी। अन्त में सन्‌ १८५५ में रामकुमार उस पद को ग्रहण 
करने को राजी हो गया। किन्तु उसका छोठा भाई जो जाति-पॉति के मामले 
में अत्यन्त कट्टर था--इसके लिए बड़ी कठिनाई से तैयार हो सका । परल्तु 
धीरे-धीरे उसकी जुगृुप्सा भी समाप्त हो गयी। ओर जब अगले वर्ष उनके 


बड़े भाई की मृत्यु हो गई तब रामकृष्ण ने उक्त पद को स्वीकार करने का 
निरचय कर लिया। 
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उस समय माँ काली के पुरोहित की आयू केवल बीस वर्ष थी। वह 
यह न जानता था कि किस भयानक स्वामिनी की सेवा का भार उसने अपने 
ऊपर लिया है। वह देवी आनन्द से गर्जना करती हुई सिहनी के समान थी 
“जिसका गर्जन शिकार को मुग्ध कर लेता है। रामकृष्ण के सुदीर्घ दस वर्ष 
देवी की ज्योतिमंय मूति के चरणों में संमोहित के समान व्यतीत हो गये । 
ग्रास करने से पूर्व मानो देवी उनके साथ क्रीड़ा कर रही थी। मन्दिर में 
देवी के साथ रामकृष्ण अकेले ही रहते थे, यद्यपि चारों तरफ झंझावात बहता 
था। स्वप्नदर्शियों के दक के दल आते थे, और उनके उत्तप्त निःश्वासों से 
उत्थित धूल तरंगों का प्रवाह द्वार मार्ग से आकर मन्दिर में प्रवेश करता 
था। भगवत्‌-प्रेम में उनन्‍्मत्त सभी तरह के मनुष्यों के असंख्य तीर्थेयात्रियों के 
दल, हिन्दू, मुसलमान, साधु, संन्‍्यासी, फकीर, दरवेश व मुसाफिर वहाँ आते थे। 

पाँच गुम्बद वाला यह एक विश्ञाक मन्दिर था। प्रत्येक गुम्बद के ऊपर 
एक विशाल चूडाकलश था। गंगा के किनारे से लेकर मन्दिर (तक एक प्रशस्त 

१. यह उन्मत्तगण बाइबिल में वाणित भगवद्‌-उन्मत्तों के समान थे । 
एकमात्र ओम का दाब्द ही उन्हें नियन्त्रित रखता है । वे कभी नाचते थे, कभी 
हँसते थे, और कभी महामाया की जय-जयकार करते थे। उनमें अनेक सर्वथा 
नग्न थे, जो फेंकी हुई जठन उठाकर खाते थे, राह में फिरनेवाले कुत्तों के साथ 
रहते थे; वे वस्तुओं के बीच में किसी प्रकार का भेद न देखते थे, और सब हालतों 
में सबंधा निलिप्त व निविकार रहते थे । उनमें अतीन्द्रिय साधक भी आते थे । 
सुरासेवी तान्त्रिक भी आते थे। रामकृष्ण उन सबको ही सतक तथा उठिग्न 
चक्कषुओं से और घणा और आकर्षण के एक सिश्रण के साथ देखते थे। बाद 


में उन्‍होंने उनका व्यंग व रसिकता मिश्चित वर्णन किया है। 
(क्षी रामकृष्ण की जीवनी ) 


डर 
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आँगन था, जिसके दोनों तरफ छोटे-छोटे गुम्बदवाले बारह शिव-मन्दिर थे। 
प्रस्तर-निर्मित चतुष्कोण प्रांगण के दूसरी तरफ राधाक्ृष्ण का एक और 
विशाल मन्दिर था, जोकि काली के मन्दिर से ऊँचाई में कुछ छोटा था। 
यहाँ पर समस्त विश्व को एक सांकेतिक मूतंरूप दिया गया था :--स्व्गं व 
मर्त्यकोक की शून्यता को व्याप्त करने वाली त्रिशक्ति--प्रकृतिमाता (काली), 
परम पुरुष (शिव), और प्रेम (राधाक्ृष्ण) को प्रतीकरूप में अंकित किया 
गया था। तथापि इस स्थान की अधिष्ठात्री देवी काली थी। 

मन्दिर के अन्दर काले पत्थर से बनी वह देवी मूर्ति, बहुमूल्य बनारसी 
साड़ी पहने हुए, विश्वसाम्राज्ञी, इन्द्राणी, के रूप में निवास करती थी। वह 
शिव के भूलण्ठित देह के ऊपर नृत्य कर रही थी, उसके दोनों वाम हस्तों में 
से एक में तलवार थी, दूसरे में छिन्न मुण्ड था, और उसके दो दक्षिण करों में 
से एक में प्रसाद और दूसरे में मा भें: की वराभय मुद्रा थी। वह महाप्रकृति 
है--जो सृष्टिस्वरूपिणी तथा प्रलूयंकरी दोनों ही है। यही नहीं, अपितु जिनके 
कान सुनने में समर्थ हैं, उनके लिये वह उससे भी कहीं अधिक है। वह विश्व- 
जननी है । “बह सर्वशक्तिमयी मेरी जननी है, वह अपनी सन्‍्तानों के सन्मुख 
विभिन्न रूपों व दिव्य अवतारों के रूप में आत्मप्रकाश करती है।” वह दृश्य- 
मान देवता है, जो अपने कृपापात्रों को अदृश्य ईहइवर की तरफ पथ-निर्देश करती 
हुई ले जाती है। और यदि उसकी वेसी इच्छा हो तो वह समस्त सृष्टिभूतों 
के अहंकार का अन्तिम चिह्न तक भी नष्ट करती है और उसे नि्विकार 
अगम्य ब्रह्म के चेतन्य में विलीन कर देती है। उसकी कृपा से सीमाबद्ध अहम्‌ 

असीम अहम्‌ के---आत्मा के--ब्रह्म क॑ मध्य में विलीन हो जाता है।” 

१. सन्दिर अब भी विद्यमान हे। रामकृष्ण का निवास-स्थान प्रांगण के 
उत्तर-पश्चिम कोण में बारह मन्दिरों के ठीक पास में ही था। उसके आगे एक 
वृत्ताकार बरामदा था। उसकी छत कई खम्भों पर टिकी हुई थी । पश्चिम दिशा 
में गंगा की तरफ खुला था। एक सुब॒हद्‌ नाट्य सन्दिर भी था जिसके आगे 
प्रशस्त प्रांगण था। दोनों तरफ अतिथिशालायें व देवताओं व अभ्यागन्तुकों 
के लिये भोग-शारलूायें थीं। पश्चिम में एक यत्नपुर्वक सुरक्षित छाया शीतल 
सुन्दर वाटिका थी, उत्तर ओर पूर्व में दो पुष्करिणी थीं। उद्यान के एक तरफ 
पाँच बट के व॒क्ष थे। यह रामकृष्ण की इच्छानुसार ही लगाये गये थे। बाद में 
यह पाँखों वक्ष पंचवटी के नाम से प्रसिद्ध हो गये हैं। इस स्थान पर हो राम- 


कृष्ण माँ की उपासना य ध्यान में दिन व्यतीत करते थे। नीचे करूरव करती 
हुई गंगा बहती थी। 
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किन्तु अभी तक यह बीस वर्ष का तरुण पुरोहित,--जिस स्थान पर 
सब सत्ताओं का संमिश्रण हो जाता है, उस अन्तरतम लोक तक, बुद्धि के वक्र 
पथ द्वारा भी नही पहुँच पाया था। तब तक वह उस स्थान से बहुत दूर था। 
उसके सनन्‍्मुख एकमात्र वही स्वर्गीय व मानवीय सत्ता अधिगम्य थी, जिसे वह 
देख, सुन व स्पर्श कर सकता था। इस बारे में अन्य नर-नारियों से उसका 
कोई अन्तर नहीं था। भारतीय विश्वासी जनों को जिस दिकदरशन की प्राप्ति 
हुई है, उसकी तीत्र यथार्थता योरोपीय विश्वासियों को अत्यन्त अद्भुत प्रतीत 
होगी; कंथोलिकों की अपेक्षा प्रोटैस्टेण्ट ईसाइयों को वह और भी अधिक 
विस्मयकर प्रतीत होगी। इसके बहुत दिनों बाद जब विवेकानन्द ने रामकृष्ण 
से पूछा : 

“क्या आपन भगवान्‌ को देखा है?” 

उत्तर में रामकृष्ण ने कहा : 

“मे जिस प्रकार तुम्हें देख रहा हूँ, उसी तरह मैने उसे भी देखा है; 
पर केवल तुम्हारी अपेक्षा अधिक तीब्रतर रूप में।” जिसका अयथे था कि 
अथरीरधारी व भावमय रूप में नहीं। यद्यपि उस रूप में भी भगवान्‌ को 
देखने की चेष्टा और अभ्यास उन्होंने किया था। 

और यह बुछ प्रेरणा प्राप्त मनुष्यों का ही विशेषाधिकार है, ऐसी बात 
नही ह। प्रत्येक श्रद्धाल हिन्दू भक्त सहज में ही यह अवस्था प्राप्त कर लेता 
है; आज भी उनमें निर्माणात्मक जीवन का स्रोत पर्याप्त मात्रा मे अविरल 
रूप से बह रहा है। मेरे एक बन्धु, नेपाल को एक बुद्धिमती, सुन्दरी, शिक्षिता 
व तरुणी राजकन्या के साथ एक मन्दिर में गये थे। मन्दिर के बीच में केवल 
एक दीपक जल रहा था। उउके निष्प्रभ आछोक में, उस वन्‍य। को धूप व 
धूनी को गन्ध से मस्त निर्जनता में उपासना के लिये अकेला छोडकर वे बाहर 
आ गये। बाद में बाहर आने पर राजकन्या ने शान्‍्त स्वर में कहा : 

“मेने रामचन्द्र के दर्शन किये हैं।” 

इसलिये कालीमाता को क्ृष्णत्वक्धारी दरीरी के रूप में देखे बिना राम- 
कृष्ण केसे रह सकते थे ” वह दृश्यमाना थी। प्राकृतिक व ईश्वरीय शक्ति 
ने एक नारी के रूप में मूतिलाभ किया था, जो इसी तरह मनुष्यों के साथ 
योग स्थापित करती है। वही काली है। अपने मन्दिर के अन्दर उसने 
रामकृष्ण को अपने देह की गन्ध से सम्म्‌ृग्ध कर दिया, उसे अपने बाहुपाश 


रासकृष्ण | ४५ 


में आवेष्टित कर लिया, और अपने जटिल केश-जाल में बन्दी बना लिया। 
वह अपने हास्यांकित मुख के साथ एक प्राणहीन मृतिमात्र न थी। सिर्फ 
शास्त्रीय प्रा्थंनाओं से उसकी क्षूध्रान मिट सकती थी। वह जीवित थी, 
दवास प्रश्वास लेती थी, शय्या त्याग कर उठती थी, भोजन करती थी, बिहार 
करती थी, और पुनः शयन करती थी। दिन के समय उसकी दिनचर्या के 
अनुसार मन्दिर में उसकी सेवा का कार्य नियमित रूप से चलता था। प्रत्येक 
प्रातःकारलू घंटा बजता था, आरती का दीपक जलता था। नाट्यमन्दिर में 
दहनाई बजती थी, करताल और म॒दंग बजते थे। माँ विनिद्र होकर उठ 
जाती थी। माँ के श्रृंगार के लिये उद्यान से गुलाब, रजनीगन्धा व चम्पक के 
फूल आते थे। प्रातः नौ बजे बाजे के साथ-साथ पूजा का घटा बजता था, 
ओर माँ आकर उपस्थित हो जाती थी। दोपहर के समय, जब त्ूर्य प्रखर हो 
उठता, पुनः घण्टा बजता और माँ अपनी रजतशय्या पर शयन करने के लिये 
चली जाती। सायंकाल छ: बजे फिर घंटा बजता और मां उपस्थित होती। 
सन्ध्या की आरती के दीपक के साथ-साथ वाद्यों की ध्वनि फिर बज उठती। 
शंख बजाये जाते, घण्टियाँ बजतीं। और रात्रि के नौ बजे इस वाद्य-ध्वनि के 
साथ ही माँ के शयन की घोषणा होती। माँ सो जाती। 

रामक्ृष्ण सारा दिन माँ के आहार-विहार में, उसके समस्त कार्यों मे 
उसके साथ ही साथ रहते। वही उसे वस्त्र पहिनाते, उसके वस्त्र उतारते। 
वही उसे अध्य चढ़ाते, भोग लूगाते। शयन-उत्थान सभी समय वह माँ के 
साथ ही साथ रहते। ऐसी दशा में रामक्ृष्ण के हस्त, चक्षु और मन धीरे- 
धीरे देवी के रक्तमांस के साथ घनिष्ठता सम्पादन किये बिना कैसे रह सकते 
थे? देबी का प्रथम स्पर्श रामकृष्ण के हाथ में दंशन के समान लगा--और 
उस दंशन ने उन्हे हमेशा के लिये संयुक्त कर दिया। 

किन्तु प्रथम दंशन के बाद देवी अन्तहित हो गई और रामक्ृष्ण से दर 
दूर रहने लगी। देवी ने रामक्ृष्ण को प्रेम का दंशन देकर, अपने पाषाण के 
आवरण में आत्मगोपन कर लिया। उसे संजीवित करने की रामक्ृष्ण की 
सारी चेष्टायें बेकार गई। मूक देवी की कामना दिन-रात उसे जलाने लगी। 
देवी का स्पर्श पाने के लिये उसके आलिंगन के लिये, एक बार उसकी दृष्टि, 
उसका निःश्वास, उसका मधुर हास्य, यहाँ तक कि जीवन का कोई भी चिह्न 


१. मन्दिर के उत्तर-पश्चिम कोण में। 
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' अभ्यास किया था। वह रात-रात भर जागकर इमिटेशन आफ जीसस 
इस्ट' नामक पुस्तक व वेदान्त का अध्ययन किया करता था। तकं, समा- 
चना, एवं विचार विभेद करने का उसे एक प्रकार का नशा था; इसीसे बाद 
वह विवेकानन्द नाम से प्रसिद्ध हुआ था। वह ग्रीक सौन्दर्य के साथ भारतीय 
जमन विचारों का एक समग्र संगीतपूर्ण मिलन घटाना चाहता था। उसका 
वेभौमवाद, जीवन के सब रूपों के ऊपर आध्यात्मिक साम्राज्य विस्तार 
'ने की दृष्टि से लियोनादोँ' और एलबर्टी' के स्तर पर पहुँच गया था। यहीं 
: नहीं, इस सावभौमवाद को एक धामिक आत्मा तथा पूर्ण विशुद्धता का 
कट भी पहना दिया गया था। इस तरुण युवक ने, जिसे कि जीवन की सब 
ब्रसुविधायें व विलास-सामग्रियाँ प्राप्त थीं, ओर जोकि स्वभावत: स्वच्छन्द 
आवेगशील था, जानबूझकर कठोर ब्रह्मचय का ब्रत ग्रहण किया था। किसी 
पप्रदाय से बद्ध हुए बिना ही, किसी धर्मविश्वास को ग्रहण करने से पूवे ही 
के अन्दर यह भावना थी (यह भावना क्‍यों थी, इसके बारे में में गंभीर 
कत बाद में दूंगा) कि देह और आत्मा की पवित्रता एक आध्यात्मिक शक्ति 
“जिस आध्यात्मिक शक्ति की अग्नि जीवन के प्रत्येक पहलू में प्रविष्ट 
ती है, परन्तु अल्पमात्र अशद्धि से ही वह अग्नि बुझ जाती है। इसके अतिरिक्त 
7 महान्‌ नियति की छाया उसके ऊपर पड़ रही थी। और यद्यपि वह इस 
पति व उसके लक्ष्य से अभी अनभिज्ञ था तथापि वह उसके उपयुक्त होने व 
[की उपलब्धि करने व उसे कार्य में परिणत करने के लिये प्रयत्नशील था। 


गुणों की अनेकता एवं विरोधी भावों की प्रबछतता के कारण उसे अपने 
क्तित्व के सुनिदिष्ट होने से पूर्व अनेक वर्षों तक आत्मा के कठिन द्वन्द् में 
गुजरना पड़ा। सत्रह वर्ष की आयू से इक्‍्कीस वर्ष की आयू तक (सन्‌ १८८० 
१८८४ तक ) विवेकानन्द को निरन्तर तीत्रतर मानसिक व बौद्धिक संकटों 
श्वृंखल्ा में से गुजरना पड़ा था। अन्त में धामिक सुनिश्चितता हारा ही इन 
टों का अन्त हुआ। 


१. लियोनादों :---इटली का विख्यात चित्रकार (१४५२-१५१६)। 
“-अनुवादक 
२. एलबर्टो :--( १४०४-१४७२ ) इटली का विख्यात स्थपति, चित्रकार, 
4, दार्शनिक एवं संगीतज्ञ । “-अनवादक 
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अन्त में, अकस्मात्‌ ही आवरण खिसक गया और रामक्ृष्ण को दर्शन 
हुए। उनकी कहानी में उन्हीं के शब्दों में कहँगा। हमारे योरोप के भगवत्‌- 
उन्मत्त श्रेष्ठ द्रष्टाओं के समान उनका उदात्त कण्ठस्वर भी हमारे कानों में 
ध्वनित हो रहा है: 

“एक दिन में असह्य यन्त्रणा से व्याकुल हो रहा था। मेरा हृदय गीले 
वस्त्र के समान ऐंठने लगा।--मैं पीड़ा से बेचेन हो गया। मेरे मन में यह 
भाव उठने के साथ ही कि में अब कभी देवी के दशन न पा सकगा--एक 
भयानक पागरूपन मुझ पर सवार हो गया। सोचने लगा, यदि यही होना 
है तो जीवन से क्‍या लाभ है? देवी के मन्दिर में तलवार झूल रही थी। 
वह दिखाई पड़ी और उसके साथ ही विद्युत्‌ के समान एक विचार मेरे मन में 
खेल गया। खड्ग ! इस खड़ग से ही में अपने जीवन का अन्त कर दूंगा।' 
मेने एकदम दौड़ कर उन्मत्त के समान तलवार अपने हाथ में ले ली।. .. . और 
आदइचरये कि एक क्षण में मेरे आगे से दरवाजा, जंगला, यहाँ तक कि मन्दिर 
पर्यन्त समस्त दृश्य विलुप्त हो गया. . . .ऐसा प्रतीत होने लगा किसी वस्तु 
का भी अस्तित्व नहीं रहा है। उसके स्थान में मुझे केवल एक असीम ज्योति- 
प्मान्‌ आत्मा का महासमुद्र दिखाई देने लगा। जिधर भी देखता उधर ही 
वही ज्यीतिष्मान तरंगें उठती दिखाई देती थीं। और वह॒तरंगमाला गर्जन 
करती हुई मुझे ग्रास करने के लिये बढ़ी चली आ रही थी! एक क्षण में 
तरंगों ने मुझे चारों तरफ से घेर लिया, मेरे ऊपर थपेड़ें मारने लगीं--ओर 
मुझे अपने अन्दर निमग्न कर लिया। मेरा श्वास रुक गया। में संज्ञाहीन' 
होकर भूमि पर गिर पड़ा।... वह दिन, और उससे अगला दिन मेरा किस 
तरह कटा यह में नहीं जानता। मेरे चारों तरफ एक अक्षय आनन्द का समुद्र 
निरन्तर डोलने लगा। अपनी आत्मा के अन्दर में यह अनुभव करने लगा कि 
देवी माँ वहाँ विराजमान हैं।” 

१. सेंले इस वर्णन के लिये स्वयं रामकृष्ण द्वारा वणित तीन पृथक वर्णनों 
की सहायता ली है। इन तीनों में एक ही कहानी वाणित है। परन्तु प्रत्येक 
कहानी अपने किसी विशेष विशद विवरण द्वारा अन्य दोनों को समृद्ध बनाती हे । 

२. पुस्तक में ठीक इस प्रकार है “मेरी स्वाभाविक चेतना विनष्ट हो गई।” 
यह बात महत्त्वपुर्ण है, क्योंकि शेष कहानी से यह प्रकट होता है कि दूसरी तरफ 
आन्तरिक जगत्‌ का एक अन्य उच्चतर चेतन्य अत्यन्त तीम्रता के साथ दृष्िट- 
गोचर हो रहा था। 
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यहाँ यह बात ध्यान देने योग्य है कि इस सुन्दर वर्णन के बीच अन्त के 
सिवाय देवी माँ का कहीं उल्लेख नहीं है; वह महासमुद्र में ही विलीन थी। 
रामकृष्ण के शिष्यो ने बाद में उनसे पूछा कि क्‍या उन्होंने सचम्‌च ही माँ 
को देखा था ? उत्तर में उन्होंने रामकृष्ण के ही शब्दों को उद्धत कर दिया 
हैं। उन्होंने कोई उत्तर नहीं दिया, परन्तु भावावेश से मुक्त होकर प्रकृतिस्थ 
होने पर उन्होने अभियोग के स्वर में केवल इतना ही अस्फुट स्वर में कहा 
था माँ....माँ! 
यदि उहण्डता को क्षमा करें, तो में यह कहने का साहस करता हूँ कि 
मेरा अपना व्यक्तिगत विचार यह है कि उन्होंने ऐसा कुछ नहीं देखा था। 
केवल देवी के सर्वव्यापी अस्तित्व का ही उन्हें बोध हुआ था, और इस महा- 
समुद्र को ही उन्होंने माँ कह कर पुकारा था। एक छोटे से दृष्टान्त के रूप 
मे उनके दर्शन को, एक प्रकार का स्वप्न कहा जा सकता है, जिसमें मनृष्य 
का मन एक सर्वथा ,विभिन्न प्रकार की वस्तु को भी अपने विचार में घूमने 
वाली किसी सत्ता का नाम दे देता है, और उसमें किसी प्रकार की विषमता 
या विरोध का अनुभव नहीं करता। हमारी प्रीति का पात्र समस्त पदार्थों में 
ही विद्यमान है, आकार की भिन्नता उसके बाह्य आवरणमात्र हैं। जिस महा- 
सम॒द्र ने रामकृष्ण को आप्लावित किया था उसके तट पर में एविला की सेण्ट 
थेरेसा को अवस्थित देखता हूँ। सेण्ट थेरेसा ने भी पहले इसी प्रकार का अनु- 
भव किया था, उसने अपने-आपको चारों तरफ से असीम से आतक्रान्त हुआ 
अनुभव किया था। बाद में अवश्य, उसे अपने ईसाई विश्वास, और सतके 
पथदर्शको के कठोर तिरस्कार से विवश होकर अपनी अनुभूति व धारणा के 
विरुद्ध ईश्वर को उसके मानसपुत्र ईसा की मूर्ति तक ही सीमत रखना पड़ा। 
परन्तु प्रेमी रामकृष्ण को अपनी रुचि के विरुद्ध संग्राम नहीं करना पडा। 
१. स्वामी सारदानन्द रचित महाप्रभू रामकृष्ण' द्वितीय खण्ड। यह 
पुस्तक सन्‌ १९२० में मद्रास के मेलापुर रामकृष्ण सठ से प्रकाशित हुई थी। 
सारदानन्द श्री रामकृष्ण के अन्तरंगों में से थे। रामकृष्ण के समान ही वे एक 
भारतीय धार्मिक व दाहंनिक पुरुषों में से थे। उनकी बनाई हुई रामकृष्ण की 
जीवनी जिस प्रकार कौतृहलोद्दीपक है उसी प्रकार विद्वास योग्य भी है। किन्तु 
दुर्भाग्य से यह ग्रन्थ पूर्ण नहीं हो सका है। 
२. थेरेसा ने भी जब इस अद्दय शक्ति का आकस्मिक प्लावन व आक्रमण 
अनु भव किया था, तब वह अत्यन्त दु्बंल थी। परन्तु बाद में सालसेडो और 
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अपितु इसी मानसिक वृत्ति ने उन्हें निराकार से, अपने प्रेम-पात्र की साकार 
मूति तक पहुँचा दिया। वे यही चाहते थे; कारण, एक बार उसे देख चुकने 
व अपने अन्दर धारण कर लेने के बाद, उसे छोड़कर एक क्षण भी जीवित 
रहना उनके लिये संभव न था। उस दिन से लेकर यदि वे इस आग्नेय 
मूर्ति को निरन्तर नित्य नूतन रूप में न देख पाते तो उनकी मृत्यु हो जाती। 
इसके बिना उनके लिये समस्त विश्व ही निष्प्राण व मृत के समान था, और 
जीवित मनुष्य पर्दे के ऊपर पड़ने वाली परछाई से अंकित निःस्सार मूर्तियों 
के समान थे। 
परन्तु जिसने भी असीम का दर्शन किया है, उसे उसका दण्ड भी भूगतना 
पडा है। प्रथम दर्शन का प्रभाव इतना भयंकर था कि रामक्ृष्ण का शरीर 
कई दिन तक कम्पमान अवस्था में ही रहा। अपने चारों ओर रहने वालों 
को वे एक उड़ते हुए कोहरे के पर्दे में से अग्नि स्फुलिगों से युक्त द्रवीभूत 


कास्पर्ड डाज्ञा के कठिन निर्देशों से बाध्य होकर, पर्याप्त कष्ट सहन का मूल्य 
चुकाने पर उसे असीम ईववर को ईसा के शरीर को सीमाओं में बाँधना पड़ा। 

इसके अतिरिक्त, रामकृष्ण के भावावेश में जो कुछ घटित हुआ था, वह 
सब स्वाभाविकरूप से ही हुआ था। इस विषय में मिस्टर स्टारवाक ने 7]१८ 
?9ए८४००९५ ०६ 8८।९।०7 (घर्म का मनोविज्ञान) में जो सब तक और युक्ति 
संगृहीत किये हैं वह द्रष्टव्य हैं। मिस्टर विलियम जेम्स ने भी उसी संग्रह का 
व्यवहार किया है। प्रायः प्रत्येक बार यह देखने में आया है कि जब चेष्टाओं 
का अन्त हो जाता है, तभी वेदना के बीच से आत्मा की विजय होती है। 
निराशा हो पुरातन आत्मा को विनष्ट करके नूतन आत्मा का पथ निर्माण 
करती है। 

और यह भी देखने योग्य है कि समस्त दिव्यदशंन प्रायः आलोक और 
सामुद्रिक आप्लायन द्वारा ही प्रकट होते हैं। मिस्टर विलियम जेम्स रचित 
-४बराटरा८४ रण रिशाए्००5 ॥75८+#८०ा८८७. (धाभिक अनभतियों के 
प्रभेद) में प्रेजोडेण्ट फेनी के दिव्यदर्शन का वर्णन इस बारे में पढ़ने योग्य है :-- 

सचमुच ऐसा प्रतीत होता था कि द्रवीभूत प्रीति के समुद्र की तरंगों 
पर तरंगें थपेड़े मार रही हैं।.... यह तरंगमाला बार-बार मेरे ऊपर 
आक्रमण करने लगी, यहाँ तक कि इसने मुझे निमग्न कर लिया और अपना 
ग्रास बना लिया। अन्त में किसी तरह साहस करके चिल्लाया हे ईइवर ! में 
ओर सहन नहों कर सकता; यदि ये तरंगें इसी तरह मेरे ऊपर से गुजरती 
रहेंगी तो में बच न सकूंगा' तथापि मुझे मृत्यु का भय न था।” 

इसके साथ टामस फ्लोर्नों द्वारा संगृहीत व वणित रहस्यवादी साधकों की 
चमत्कारिक कहानियाँ भी पठनीय हैं। 
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चाँदी की तरंगों के बीच से देखते थे। अपनी आँखों, देह और मन के ऊपर 
उनका कोई काबू न रहा। एक भयानक हालत में उनका समय गुजरने लगा। 
उन्होंने माँ से सहायता की प्रार्थना की। 

इसके बाद अचानक ही उनकी समझ में आ गया। माँ ने उनके अन्दर 
प्रवेश किया है। उन्होंने विरोध समाप्त कर दिया। “क्रांब्व/ ध्र00ए्प्ा8$ 
४७०! ” (तेरी ही इच्छा पूर्ण हो ! ) माँ ने उन्हें पूर्णतया व्याप्त कर लिया 
था। और उस कोहरे में से धीरे-धीरे देवी माँ की शरीरधारी मूर्ति प्रकट 
हुई, पहले एक हाथ, फिर उसका प्रश्वास, उसका शब्द, और अन्त में उसका 
पूर्ण देह प्रकट हुआ। नीचे कवि के सकडों आइचर्यमय दिव्यदर्शनों में एक 
का वर्णन है :--- 

सन्ध्या का समय था। दिन के सब अनुष्ठान समाप्त हो चुके थे। माँ 
सो गई है, यह सोचकर रामकृष्ण मन्दिर से बाहर आकर गंगा के किनारे 
अपने कक्ष में आ गये। परन्तु उन्हें नींद नहीं आई। उन्हें कुछ आहट सुनाई 
दी, उन्होंने ध्यान से सुना, देखा, माँ शय्या त्याग करके उठ खड़ी हुई है; और 

क युवती बालिका के समान प्रसन्न मुद्रा में मन्दिर की ऊपरली मंजिल पर 

चढ़ गई है। जब वह चलती थी, उसके चरणों के नूपुर बज उठते थे। राम- 
कृष्ण को आइचये हुआ कि क्‍या वह स्वप्न देख रहे हैं? उनका दिल धक- 
धक्‌ करने लगा। वह बाहर आँगन में आ गये, और सिर उठाकर ऊपर 
देखने लगे। उन्होने देखा माँ के केश खुले हुए हैं, और वह पहली मंजिल के 
बरामदे में खड़ी हुई, इस सुन्दर रजनी में कलकत्ते के दीपकों के प्रकाश की 
तरफ बहती हुई जाह्नवी की जल॒वारा को निहार रही है |... . . 

उस दिन से रामक्ृष्ण के दिन रात निरन्तर माँ के सहवास में ही कटने 
लगे। नदी की जलूधारा के समान उनका भावविनिमय निरवच्छिन्नरूप से 
जारी रहने लगा, अन्त में रामक्ृष्ण माँ के साथ एकाकार हो गये और 
धीरे-धीरे उनकी अन्तदु ष्टि की आलोक-प्रभा भी बाहर प्रकट होने रूगी। 
अन्य व्यक्ति जो उनकी तरफ देखते थे उन्हें भी वही वस्तु दिखाई देने लूगती 
थी जिसे वे खुद देखते थे। उनका शरीर एक प्रकार का झरोखा बन गया 
था, जिसमें से नाना देवताओं के रूप दृष्टिगोचर होते थे। एक दिन मन्दिर की 
प्रतिष्ठात्री, रानी रासमणि के जामाता, मन्दिर के स्वामी, माथुर बाबू राम- 
कृष्ण के कक्ष के ठीक विपरीत दिशा में अवस्थित अपने कक्ष में बैठे हुए थे। 
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वे ओट में बैठकर रामकृष्ण की तरफ देख रहे थे। रामकष्ण बरामदे में इधर- 
उधर टहल रहे थे। माथुर बाबू अकस्मात्‌ ही चीत्कार कर उठे, क्‍योंकि 
उन्होंने देखा कि एक तरफ जाते हुए रामक्ृष्ण शिव का रूप धारण किये 
दिखाई देते हैं, और दूसरी तरफ जाते समय काली के रूप में दिखाई देते हैं । 


बहुत से लोगों के निकट रामकृष्ण का यह प्रेमोन्‍्माद एक अत्यन्त निन्दा- 
स्पद वस्तु थी। वह मन्दिर के नैत्यिक अनुष्ठानों को अब ठीक प्रकार नहीं 
कर पाते थे। अनुष्ठान के बीच में ही वे अकस्मात्‌ संज्ञाहीन होकर पृथ्वी पर 
लोटने लगते थे। उनके अंग-प्रत्यंगों के संधिस्थल पत्थर के समान कठोर हो 
जाते। और कभी-कभी वे देवी के साथ इस प्रकार घनिष्ठता का व्यवहार 
करते कि जो देखने मे अत्यन्त विस्मयकारी प्रतीत होता। उनकी दैहिक 
चेष्टायें कभी-कभी सामयिक्‌ रूप से रुक जातीं। उनके नेत्रों के पलक गिरने 
बन्द हो जाते। वे खाना-पीना बन्द कर देते। उनका एक भतीजा इन दिनों 
उनके साथ रहता था। यदि वह इस समय रामक्ृष्ण की अपरिहायें आवश्यक- 
ताओं की तरफ उचित ध्यान न देता तो उनकी मृत्यु निश्चित थी। इस 
हालत में उसके परिणामस्वरूप होने वाले कुफल भी दृष्टिगोचर होने लगे। 
पश्चिमदेशीय द्रष्टाओं को भी यह सब कुफल भोगने पड़े हैं। उनके शरीर 
को भेदन करके रुधिर के छोटे-छोटे कण चूने लगें। ऐसा प्रतीत होने लगा 
कि उनका सारा शरीर आग में जल रहा है। उनको आत्मा एक प्रज्वलित 
अग्ति-कुण्ड के समान थी जिसमें से ऊंचे उठती हुई अग्नि-शिखाएँ एक-एक 
देवता के सदृश थीं। कुछ काल के बाद जब वे अपने आस-पास के सब मनुष्यों 
मे भी देवता के ही दर्शन करने लगे, तो वे स्वयं भगवान्‌ रूप हो गये। (एक 
वेश्या में उन्होंने सीता के और पैर के ऊपर पर रखकर खड़े हुए एक अंग्रेज में 





१. जिन सब पृष्ठपोषक सहायकों ने विव्वासपूर्वक उनकी इन सब आक्रमणों 
से रक्षा की थी उनके प्रति भी वे किसी प्रकार का पक्षपात न दिखाते थे। 
एक दिन जब मन्दिर की प्रतिष्ठात्री, धनी भक्‍त, रानी रासमणि उनके साथ 
प्रा्थंता कर रही थी, उसका ध्यान कहीं बाहर चला गया। रामक्ृष्ण ने फौरन 
उसके मन के विचारों को ताड़ लिया और सबके सासने हो उसका तिरस्कार 
करने लगे। यह देखकर सभी उपस्थित जन विक्षब्ध व उत्तेजित हो उठे, परन्तु 
रासमणि शान्‍्त रही। उसने सोचा कि साक्षात्‌ साँ ही उसका तिरस्कार कर 


रही है। 
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श्रीकृष्ण के दर्शन किये थे।) काली, राम, राधा, सीता ओर महावीर हन्‌- 
मान्‌ सभी का रूप उन्होंने धारण किया। समस्त देवताओं को आत्मसात्‌ 
करने की यह एक अतृप्त उत्कट लालसा थी--आवेगों की ताड़ना से उन्मत्त 
तथा भयंकर तरंगाघातों से प्रताड़ित दोलायमान आत्मा का प्रदाप था। इसका 
न कोई उपाय था, न नियन्त्रण था। इसका विशद विवरण में यहाँ नही देना 
चाहता, तथापि इसकी उपेक्षा करने की भी मेरी कोई इच्छा नहीं है। बाद में 
देवताओं ने भी अवश्य अपना बदला चुकाया, वे सभी रामक्ृष्ण को अपना 
ग्रास बनाने को उत्सुक हो गये । मैं अपने पश्चिमीय पाठकों को किसी प्रकार 
का धोखा नहीं देना चाहता। इस भगवत्‌-उन्मत्त को पागलखाने में पहुँचाना 
उचित था या नही, यह वे स्वयं ही विचार करेंगे। इस बारे में अपना मत 
देने की मरे समान ही उन्हें भी स्वतन्त्रता है। कारण, पागलखाने में भेजने 
के पक्ष मे भी कुछ युक्तियाँ पाई जा सकती है। और तो क्या, भारतवर्ष 
के भी कुछ श्रद्धेय साधु व्यक्तियों ने इसके पक्ष में अपना मत प्रकट किया 
था। उस समय रामक्ृष्ण ने घैयें के साथ अपने-आपको चिकित्सकों के हाथ 
में सौप दिया था, और उनके सब व्यर्थ उपचारों व आदेशों का पालन किया 
था। बाद में जब रामक्ृष्ण अपने अतीत के दिनों की बातें याद किया करते थे, 


१. बाद में रामकृष्ण ने छः महीने के लिये कृष्ण-प्रेमिका गोपी का रूप 
धारण किया था। 

२. रूप ग्रहण का यह क्रम अत्यन्त सुन्दर है। पहले उन्होंने रामचन्द्र जी 
के सेवक हनुमान्‌ से प्रारम्भ करके धीरे-धीरे उन्हों के द्वारा रास रूप धारण 
किया। इसी बार उन्होंने नेत्र बन्द किये बिना दिव्य दहन लाभ किया। इसके 
बाद भी उन्होंने जो दहन प्राप्त किये, वे भी इसी प्रकार विभिन्न स्तरों के द्वारा 
प्राप्त किये। पहले उन्होंने मृतियों को बाहर प्रत्यक्ष किया, बाद में वे म॒तियाँ 
उनके अन्दर ही आ गईं। और अन्त में उनके साथ वे एकरूप हो गये । यह 
अक्लान्त सूजन कार्य अत्यन्त विस्मयकर प्रतीत होता है। परन्तु उन जेसी रूप - 
कलाकार प्रतिभा के लिये यही स्वाभाविक है। वे जिस क्षण भी किसी विचार 
को किसो मूततति में प्रत्यक्ष देखना चाहते थे, उसी क्षण वह मृतिमान्‌ हो उठता 
था। मानो, रामकृष्ण इस सतत चित्र-रचना के समय एक दोकक्‍्सपीयर को 
अन्तरतम सत्ता में वास करते थे। 

३. में यह बात स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि यहाँ तक पहुँच कर मंते 
पुस्तक रचना बन्द कर दी थी--और बाद में रामकृष्ण ज्ञान के जिस उच्च 
शिखर पर पहुँच गये थे, उसका कोई संकेत यदि मुझे न मिलता, तो संभवतः 
इस पुस्तक की रचना का कार्य बहुत काल तक बन्द ही पड़ा रहता। 
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और जिस अगाध गे से वे बच कर निकल आये थे उसका अन्दाजा करते थे, 
तब वे अवाक्‌ होकर सोचने लगते थे कि वे पागल होने से कैसे बच गये। 
किन्तु पागल होने के स्थान पर रामक्ृष्ण एक विजयी के समान गौरव 
के साथ झझञ्ा के अन्तरीप' की प्रदक्षिणा करके वापिस आ गये । हमारे लिये 
यह एक असामान्य वस्तु होने के साथ ही एक मूल्यवान्‌ वस्तु भी है। ऐसा 
प्रतीत होता है कि रामकृष्ण को अपने उच्चतर लक्ष्य तक पहुँचने के लिये 
इस मतिभ्रम की भी एक सीढ़ी के रूप में आवश्यकता थी। इस सीढ़ी के 
द्वारा ही उनकी आत्मा पूर्ण आनन्द और सुसंगत शक्ति के बीच से मानव- 
कल्याण के लिये एक प्रचण्ड वास्तविकता में परिणत हो सकी । यह एक ऐसा 
विषय है जो मन और दारीर दोनों के ही चिकित्सकों को खोज के लिये प्रलब्ध 
करता है। ऊपर की नजर से देखने पर, समस्त मानसिक संगठन का जो 
विध्वंस, और मन के मूलतत्त्वों का जो स्थानअ्रंश सत्य रूप में दिखाई देता है 
उसे प्रमाणित करना भी विशेष कठिन नही है। परन्तु वे पुनः किस तरह से 
एकत्रित होकर उच्चतम श्रेणी की एक पूर्णसत्ता के रूप मे परिणत हो गये ? 
किस प्रकार यह विध्वस्त गृह केवल इच्छा-शक्ति से ही एक नवीन प्रासाद 
के रूप मे खड़ा हो गया ? हम आगे चलकर देखेंगे, कि रामक्ृष्ण ने पागलपन 
और बुद्धि-भगवान्‌ और मनृष्य दोनों के ऊपर ही समानरूप से आधिपत्य 
स्थापित कर लिया। कभी वह अपनी आत्मारूपी समुद्र के पवित्र पथ को 
मुक्त कर देते थे, और कभी वह एक आधूनिक सुकरात के समान अपने शिष्यों 
के साथ हँसते हुए व्यंगमिश्रित ज्ञान और सदभावनापूर्ण वार्तालाप में निमग्न 
हो जाते थे। 
परन्तु सन्‌ १८५९ में, जिस समय की घटनाओं का मेने यहाँ वर्णन किया 
है, रामक्ृष्ण ने वह प्रभृत्व प्राप्त नही किया था। अभी उन्हें बहुत लम्बा 
मार्ग तय करना बाकी था। मैने इस स्थान पर रामक्ृष्ण की मृत्यु का जो 
इंगित दिया है, वह अपने योरोपीय पाठकगण को उनके प्रथम निर्णय के विरुद्ध 
सतर्क करने के लिये ही किया है, क्योंकि मेरा भी पहले वही निर्णय था। 
इसके लिये धैयं की आवश्यकता है। आत्मा के कार्यकलाप अत्यन्त हरान 
करनेवाले हैं। हमें धैयंपूर्वक अन्त की प्रतीक्षा करनी चाहिये ! 
वस्तुतः, इस समय भगवत्पथिक रामकृष्ण अन्धे के समान आँखें बन्द कर 
के चल रहे थे। उनका कोई पथप्रदर्शक उनके साथ न था। वे सीधे पथ को 
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छोड़कर काँटों की बाड़ फान्दकर, आगे बढ़ना चाहते थे, और इसीलिये खन्‍्दकों 
में गिर पड़ते थे। जो भी हो, तो भी वह आगे बढ़ते रहे। जितनी दफे भी वे 
ठोकर खाकर जमीन पर गिर पड़े, उतनी दफे ही वे उठ खड़े हुए और फिर 
आगे चलने लगे। 

इससे यह कल्पना न करनी चाहिये कि वे दाम्भिक या दुराग्रही थे। वे 
अत्यन्त ही सरल व्यक्ति थे। यदि उन्हें कोई कहता कि वे रोगग्नस्त हैं, तो 
वे फौरन उससे उसकी औषधि पूछते, और उसे इलाज करने से कभी न रोकते। 

कुछ समय के लिये उन्हें अपने घर कामारपुकुर भेज दिया गया। उनकी 
माता ने उनका विवाह करने की इच्छा [प्रकट की, कारण उसने सोचा कि 
शायद इससे ही उनका भगवत्‌-उन्माद शान्‍्त हो जाये। रामक्ृष्ण ने कोई 
आपत्ति नहीं की। बल्कि यह सुनकर उन्होंने एक निर्दोष आनन्द का अनुभव 
किया। परन्तु यह एक कैसा विचित्र विवाह था! देवी के साथ उनका जो 
सम्बन्ध था, उसकी अपेक्षा यह अधिकतर वास्तविक न था। (बल्कि अल्पतर 
ही वास्तविक था) उनकी पत्नी उस समय केवल पाँच वर्ष की बालिका थी। 
में यह अनुभव करता हूँ कि मेरे पाइचात्य पाठकों को यह पढ़कर बड़ा 
धक्का पहुँचेगा। परन्तु पहुँचने दो। बाल्य-विवाह की भारतीय प्रथा की 
योरोप व अमेरिका में प्रायः ही निन्‍दा की जाती है। हाल ही में मिस मेयो ने 
यह निन्‍दा की जयध्वजा फह राई है, (यद्यपि यह सवंथा चिथड़े-चिथड़े हो चुकी 
टै। कारण, भारत के श्रेष्ठ विचारकगण,--रवीन्द्रनाथ, गान्धी --एवं ब्रह्म 
समाज आदि सभी ने काफी पहले से ही इस प्रथा की निन्‍दा की हैं। और 


१. गानधी जो बाल्य-विवाह के बारे में पूर्ण अभिज्ञता रखते हैं। कारण 
वे उन बालकों में से एक हैं, जिन्होंने बाल्य-विवाह की अकाल पवव अभि ज्ञता 
के जटिल प्रइन को जीवन पर्यन्त जीवित रखा है। वे बाल्य-विवाह की कुप्रथा 
के नितान्त निन्दक थे। तथापि, उन्होंने भी यह स्वीकार किया है कि कुछ अपवाद 
स्वरूप धर्म व नीतिपरायण मनुष्यों के पक्ष में इस बाल्य विवाह के अत्यन्त 
विशद्ध व लाभकारी फलट्॒रुभी वृष्टिगोचर होते हैं। वयस्कता की अवस्था मे 
जो अस्वास्थ्यकर विचार नवयुवकों व नवयुवतियों के मनों को प्रायः विकृत 
कर देते हैं, उनको यह दूर करता है और स्त्री-पुरुष के मिलन को एक पवित्र 
बन्धुत्व का रूप देता है। जिस बालिका के साथ गान्धी जी के भाग्य का गठ- 
बन्धन हुआ था, उसने उनके जीवन के कठिन अवसरों पर उनकी जो अमूल्य 
सहायता की थी वह किसी से छिपी नहीं है। 


रामकृष्ण | ५५ 


असल में इस प्रथा को वास्तविक विवाह कहने की अपेक्ष,, एक वैवाहिक 
अनुष्ठान कहना ही अधिक उपयुक्त है। पर्चिमदेशीय वाग्दान की प्रथा के 
समान, यह भी एक सोधा-सादा, सरल धर्मानृष्ठान मात्र है। वास्तव में दोनों 
के यौवन-लाभ प्राप्त कर लेने से पूब॑ तक यह पूर्ण नहीं होता। मिस मेयो की 
दृष्टि में रामकृष्ण का विवाह तो एकदम ही निनन्‍्दनीय था। पाँच वर्ष की 
बालिका के साथ तेईस वर्ष के युवक का विवाह ! यह सुनकर जिन्हें लज्जा 
अनु भव होती है वे जरा शान्‍्त होकर देखें! यह विवाह दो आत्माओं का 
विवाह था। यौन मिलन की दृष्टि से यह विवाह हमेशा के लिये ही अपूर्ण 
था। अर्ली चर्चा के दितों में जिसे ईसाई विवाह कृहकर पुकारा जाता था-- 
वैसा ही यह विवाह है। बाद में रामकृष्ण का यह विवाह एक सुन्दर वस्तु में 
परिणत हो गया था। फल के द्वारा ही वृक्ष को पहिचाना जाता है। इस 
विवाह का फल दिव्य फल था--विशुद्ध निष्काम प्रेम। बालिका शारदामणि 
एक वयस्क बन्धु की विशुद्धमति श्रद्धास्पदा भगिनी के रूप में परिणत हो 
गई---जो कि रामकृष्ण की सब परीक्षाओं और विदश्वासों में उनकी निष्कलंक 
सहचरी थी। रामक्ृष्ण के शिष्य, उनके नाम के साथ, शारदामणि को भी 
माँ के पवित्र नाम के साथ हमेशा जोड़े रखते थे। 

विवाह-संस्कार का अनुष्ठान हो जाने के बाद प्रथानूसार बालिका 
शारदामणि को उसके माता-पिता के घर भेज दिया गया, और आठ या नौ 
वर्ष की एक लम्बी अवधि तक वह अपने पति को न देख सकी। इस बीच में 
रामक्ृष्ण ने अपनी माता के पास रहकर कुछ शान्ति व स्वास्थ्य लाभ कर 
लिया है ऐसा प्रतीत होने लगा, और वे फिर मन्दिर में आ गये। 

परन्तु काली रामक्ृष्ण की प्रतीक्षा में ही थी। मन्दिर के दरवाजे में 
प्रविष्ट होते ही रामक्ृष्ण के अन्दर पृवरपिक्षा भी अधिक वेग से भावोन्माद 
दिखाई दिया। नेसास' की पोशाक पहने हुए हरक्यूलीस के समान वह एक 


१. शारदामणि के पितृकुल की पदवी मुखोपाध्याय थी। बाद में यह 
शारदा देवी के नाम से विख्यात हुई। 

. २. उसे माँ! कहकर ही पुकारा जाता था। श्रेष्ठवंशीय भारतीय लोगों 
मे उसर मे छोटी होने पर भी स्त्रियों को माँ कहकर सम्बोधन करने की सुन्दर 
प्रथा चिरकाल से चली आ रही है। 

३. हरक्युलीस ग्रीक पुराणों में वणित सर्वश्रेष्ठ बीर हुआ है। यह पुराण 
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जीवित चिता में वास करने लगे। देवताओं की फौजों ने तूफान के समान 
उन पर आक्रमण किया। रामक्ृष्ण छिन्न-भिन्न हो गये। उनकी उन्मत्तता 
दसगुनी होकर वापिस लोट आई। उन्होंने देखा कि उनके बीच से राक्षस 
गण बाहर निकल रहे है। पहले पाप का भ्रतीकरूप एक कृष्णमृरति दानव 
बाहर आया। इसके बाद एक संन्‍्यासी आया जिसने देवदूत के समान उस 
पाप की हत्या कर दी। (हम भारतवष में हैं या आज से सहस््र वर्ष पूर्व के 
किसी पादचात्य ईसाई मठ में हैं ?) रामक्ृष्ण निस्तब्ध व निशचल बने रहे। 
अपने शरीर से निकलती हुई उन सब वस्तुओं को वे प्रत्यक्ष देखने लगे। 
भय से उनके सब अंग अवश हो गये। और दीघेकाल तक उनके नेत्रों के 
पलक गिरने बन्द हो गये। उन्माद रोग के लक्षण दिखाई दे रहे है, रामक्ृष्ण ने 
ऐसा अनुभव किया। भयभीत होकर एक बार फिर वह माँ से प्रार्थना करने 


में वणित कहानी के अनुसार देवपुत्र कहलाता है। इसकी दूसरी पत्नी डिआनेरा, 
कलीडन के राजा एनिउस की कन्या थी। पतिगृह को जाते हुए डिआनेरा का 
मार्ग में नेसास राक्षस से साक्षात्कार हुआ। डिआनेरा के रूप पर मग्ध होकर 
नेसास ने उसके साथ बलात्कार करने की चेष्टा को। इसके फलस्वरूप हरकक्‍्य- 
लोस ने विषाक्त वाण से नेसास की हत्या कर दी। मरते समय नेसास ने 
डिआनेरा को अपने रुधिर को सावधानी से रक्षा करने को कहा; उसने कहा 
इस रक्त में वस्त्र रंगकर किसी के !पास भेजने से, वह अपनी प्रेमिका का 
अनादर नहीं कर सकता। 

बाद में हरक्यूलीस एकलिया के राजा इउरिटस की कन्या इअल के प्रेमपाश 
मे फंस गया। डिआनेरा ने यह समाचार सुनकर नेसास के रक्त में भीगा हुआ 
एक वस्त्र अपने स्वामी हरक्यूुलीस के पास पहनने के लिये भेजा। नेसास के 
रुधिर में कोई वास्तविक जादू-शक्ति न थी; वह भयंकर मारात्मक विष था। 
हरक्युलोस के ऊपर उस विष की क्रिया प्रारंभ हो गई। यन्त्रणा से पीड़ित होकर 
हरक्यूलीस एटा' पव॑त को चोटी पर पहुँचा और वहाँ एक चिता तेयार करके 
उसमे बठ गया। हरक्युलोीस के अनुरोध करने पर एक गड़रिये ने चिता में 
आग लगा दी। हरक्यूलीस जल कर स्वाहा हो गया। इस प्रकार उसका नह्वर 
पार्थिव अंश नष्ट हो गया, और अनइवर दिव्य अंश स्वर्ग में चला गया। स्वर्ग 
में पहुंचकर हरक्युलीस पुनः पूर्ण देवता रूप में परिणत हो गया, और वहाँ उसने 
हिंबवि के साथ विवाह किया। “-अनुवादक । 

१. यह कहते थे कि छः वर्ष तक यह अवस्था रही। 
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लगे। काली का ध्यान ही उनका एकमात्र भरोसा था। इस प्रकार मानसिक 
उन्‍्माद व नैराश्य की अवस्था में ही रामकृष्ण के दो वर्ष व्यतीत हो गये।' 
अन्त में उन्हें सहायता मिल गई। 
१. सन्‌ १८६१ में रामकृष्ण की रक्षिका रानी रासमणि का देहान्त हो 


गया। सौभाग्य से रानी रासमणि के जामाता माथुर बाबू रामकृष्ण के प्रति. 
अनुरक्‍त थें। 





फा0 हें 


ज्ञान के दो पथ-प्रदर्शक 
मेरवी ब्राह्मणी और तोतापुरी 


अब तक, रामक्ृष्ण केवल भाग्य के भरोसे पर, अकेले ही, गरजती हुई 
लहरों व भँवरों से संकुल आत्मा के अगाध व निःसीम समुद्र में तरने का 
प्रयत्न कर रहे थे। वह प्रायः स्वंथा थक चुके थे जबकि उन्हें दो व्यक्तियों 
के दर्शन हुए, जिन्होंने उनके सिर को पानी के ऊपर थामे रखा, और उन्हें 
यह दिखाया कि किस प्रकार जलधारा को पार करने के लिये उसकी लहरों 
का प्रयोग किया जाता है। 

भारत का युगव्यापी आध्यात्मिक इतिहास, उन असंख्य मनुष्यों का 
इतिहास है, जो परमसत्ता पर विजय प्राप्त करने के लिये निरन्तर अभियान 
करते आये है। विश्व के सभी महान्‌ पुरुषों का ज्ञात व अज्ञातरूप से यही 
मूल लक्ष्य रहा है। वे उन विजेताओं में से हैं, जोकि प्रत्येक युग में उस सत्ता 
पर जिसके कि वे स्वयं एक अंश हैं, और जो उन्हें निरन्तर प्रयत्न करने व 
ऊपर चढ़ने के लिये प्रलुब्ध करती रहती है, आक्रमण करते हैं।- अनेक' बार 
वे थ ककर गिर पड़ते हैं, परन्तु वे पुनः: शक्ति संग्रह करके अदम्य उत्साह के 
साथ तब तक बराबर ऊपर चढ़ते रहते हैं जब तक कि वे विजयी या पराजित 
नहीं हो जाते। परन्तु उनमें से प्रत्येक उस परम सत्ता का एक ही रूप नहीं 
देख पाता। यह एक ऐसे नगर-दुर्गं के समान है, जिसे विभिन्न दिशाओं से 
अनेक ऐसी सेनाओं ने घेरा हुआ है, जिनमें कि परस्पर कोई मेल व सामंजस्य 
नहीं है। प्रत्येक सेना अपनी स्वतन्त्र अस्त्रसज्जा व रणनीति के अनुसार 
अपनी आक्रमण की समस्याओं का हल खोजती है। हमारी पाश्चात्य जातियाँ 
दुर्गे के बाह्य षृष्ट व बाहिरो किलेबन्दी पर आक्रमण करती है। वे प्रकृति की 

५८ 
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भौतिक शक्तियों पर विजय प्राप्त करना चाहते है, और उसके नियमों को 
अपने वश में करके ऐसे शास्त्रों का निर्माण करना चाहते हैं जिपसे कि वे 
दुर्ग के अन्दर प्रवेश कर सकें और समस्त दुर्ग को अपने अबीन कर सकें। 
परन्तु भारत दूसरे मार्ग का अनुसरण करता है। वह सीधा दुर्ग के मध्य 

में अवस्थित प्रधान सेनापति के अदृश्य कार्यालय में घुस जाता है; क्‍योंकि 
वह जिस परमसत्ता का अनुसन्धान करता है वह भौतिक नियमातीत है। 
तथापि हमें पश्चिमीय यथार्थवाद को भारतीय आदर्ंबाद का विरोधी, समझने 
की भूल नहीं करनी चाहिये। दोनों ही यथा्थवाद है। भारतीय भी मूलतः 
यथार्थवादी हैं, क्योंकि वे भी केवल अमूर्त भावमात्र से सन्तुष्ट नहीं हो जाते 
और आनन्द एवं अनुभूति के स्वतन्त्र साधना द्वारा अपने आदर को प्राप्त 
करने की चेष्टा करते है। उन्हें भी भावों को देखने, सुनने, उनका आस्वाद 
लेने व स्पर्श अनुभव करने की आवश्यकता होती है। अनुभव सम्पत्ति तथा 
कल्पना की शक्ति की अपूर्वता इन दोनों बातों में वे पश्चिम देशवासियों से 
बहुत आगे बढ़ गये हैं। ऐसी अवस्था में पाश्चात्य तक के नाम पर हम उनकी 
साक्षी को किस प्रकार अग्राह्म कर सकते है। हमारी दृष्टि मे तक एक 
अवेयक्तिक तथा बाह्य मार्ग है जोक़ि प्रत्येक मनुष्य के लिये खुला हुआ है। 
परन्तु क्या तर्क वास्तव में ही वस्तुमूलक है ? विशेष उदाहरणों में यह कहाँ 
तक सत्य है ? इसकी क्या कोई वैयक्तिक सीमायें नहीं है? और फिर क्‍या 
यह भी लक्ष्य किया गया है कि भारतीय ऋषियों की जो उपलब्धियाँ हमें 
अति आत्मपरक प्रतीत होती हैं, वे भारतीयों के निकट वैसी नहीं हैं। भारत- 
वर्ष में वे अनेक शताब्दियों से परीक्षित व लिपिबद्ध वैज्ञानिक प्रणालियों तथा 
सतक निरीक्षण व परीक्षण का ही यक्तिसंगत परिणाम है। प्रत्येक तत्त्व- 
वेत्ता ऋषि अपने शिष्यों को वह मार्ग दिखाने में समर्थ है, जिसके द्वारा वे 
भी बिना किसी सन्देह के उसी दिव्यदृष्टि को प्राप्त कर सकते है। पूर्वीय 
१. मेरा यह अभिप्राय कदापि नहीं है कि भारतीय विचारकगण अपनी 
बौद्धिक विचार-शक्ति को परम सत्य के चिन्तन में केन्द्रित नहीं कर सकते। 
तथापि उन्होंने अहत वेदान्त के निराकार को भी किसी अंश तक अपनो तीत्र 
अनु भव-चेतना के द्वारा ही उपलब्ध किया है और निराकार सत्ता यदि निगुण 
तथा दशनातीत भी है तथापि क्या यह भी उतना ही नि३चत है कि निराकार 


ब्रह्म किसी प्रकार के अतीन्द्रिय स्पश के भी अगोचर है ? क्‍या सत्य का प्रकाश 
ही एक प्रकार का भयंकर स्पर्श नहों है ? 
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तथा पादचात्य दोनों प्रणालियों में ही वैज्ञानिक सन्देह तथा सामयिक विश्वास 
के लिये एक सी गुंजायश है। आज के वास्तविक वैज्ञानिक मन में जो व्यापक 
म्रान्ति दिखाई देती है, वह निष्कपट होने पर भी एक आपेक्षिक सत्य है। 
यदि दिव्य दर्शन मिथ्या है, तो उक्त दृष्टिश्रम के कारण की खोज और अन्य 
आधारभूत हेतुओं के द्वारा उच्चतर सत्ता पर पहुँचने की ही आवश्यकता है। 

भारतीय चाहे इस बात को स्पष्ट रूप से समझें या अस्पष्टरूप से ही 
अनू भव करें, परन्तु उन सबका यह विश्वास है कि विश्वात्मा--अव्यय परम 
ब्रह्म से भिन्न व पृथक किसी वस्तु का अस्तित्व नहीं है। विश्व में प्रत्येक 
वस्तु की जो भी विभिन्न मूर्तियाँ दृष्टिगोचर हो रही हैं, उनका जन्म उसी से 
हुआ है; इस विश्व की वास्तविकता भी उस विद्वात्मा के ही कारण है, 
जिसका कि यह एक भावमात्र है। हम वैयक्तिक आत्माये जो कि विश्वात्मा 
के ही एक जीवित व घनिष्ठ अंश हैं, विश्व की बहुरूपता व परिवतेन- 
शीलता का भाव देखते हैं--और उसे एक स्वतन्त्र सत्ता मान लेते हैं। जब 
तक हम अद्वितीय ब्रह्म का ज्ञान प्राप्त नहीं कर पाते, तब तक हम माया व 
अविद्या द्वारा भ्रान्त होते रहते हैं। यह माया अनादि है और काल की सीमा 
से रहित है। सुतरां हम जिसे चिरन्तन सत्य मानकर ग्रहण करते हैं वह 
उस अद्वितीय सत्ता के अदृश्य स्रोत से उद्गत होते हुए क्षणिक मूत्तियों के 
सतत प्रवाह के अतिरिक्त और कुछ नहीं है। 

इसलिये हमें, उस माया के प्रवाह के थपेड़ों से, जोकि हमें चारों तरफ 
से घेरे हुए हैं, बचने और एक कछवे के समान बाधाओं की दीवारों को फदते 
हुए और जलप्रपातों को तरते हुए स्रोत के आदि उद्गम-स्थान तक पहुँचने 
की आवश्यकता है। यही हमारा अनिवार्य लक्ष्य है, यही हमारी म्‌क्ति का 
मार्ग है। इस कष्टमय किन्तु वीरतापूर्ण एवं शानदार संघर्ष को ही साधना 
के नाम से पुकारा जाता है। जो इस संग्राम में भाग लेते हैं वही साधक 
कहलाते हैं। उनकी क्षुद्र वाहिनी प्रत्येक युग में निर्भेय आत्माओं से भरती 


१. सुक्ष्म व स्थल सब पदाय ही ब्रह्म हैं। केवल मात्र एक एवं अखण्ड 
ब्रह्म फे मध्य में ही सब पदार्थों का निवास है। 

२. स्वासी शारदानन्द ने अपने (5074 रेध्वा) 4<+5॥779, ॥]९८ (5+८७६ 
77745:८7” नामक ग्रन्थ के प्रारम्भ में जो अधिकारपूर्ण व्याख्या की है, उसका ही 
मेने यहाँ संक्षिप्त सार दिया है। 
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की जाती है। कारण, उन्हें युगव्यापी परीक्षणों द्वारा प्रमाणित व्यवस्था- 
प्रणाली तथा कठोर अनुशासन के सामने आत्मसमर्पण करना पड़ता है। उन्हें 
दो मार्गों व अस्त्रों' में से एक को ग्रहण करना पड़ता है, परन्तु इन दोनों 
के लिये ही निरन्तर अभ्यास तथा साधना की आवश्यकता है। पहला '"नेति ! 
नेति !” (“यह नहीं! यह नहीं !”) का मार्ग है, जिसे मौलिक निषेध 
द्वारा ज्ञान-प्राप्ति का मार्ग या ज्ञान का अस्त्र भी कहा जा सकता हैं। दूसरा 
मार्ग “यह! यह!” का मार्ग है, जिसे क्रमिक स्वीकृति द्वारा ज्ञानप्राप्ति का 
मार्ग या भक्तों का अस्त्र भी कहा जा सकता है। पहला मार्ग केवल बौद्धिक 
ज्ञान के ऊपर विश्वास करता है, और जो कुछ भी वस्तुतः इसके बाहर होता 
है, या बाहर प्रतीत होता है उस सबको अग्नाह्म करके यह दृढ़संकल्प के साथ 
अपने परम लक्ष्य की तरफ दृष्टि गठाकर उसकी तरफ अग्रसर होता है। 
दूसरा मार्ग प्रेम का मार्ग है। परम प्रेमास्पद का प्रेम (जोकि जितना ही 
शुद्धतर होता है, उतना ही परिवर्तित हो जाता है) अन्य सत्र थदार्थों का त्याग 
क्रना सिखाता है। ज्ञान का मार्ग अव्यय निराकार ब्रह्म का मार्ग हैं। भवित- 
मार्ग डेहधारी साकार भगवान का मार्ग है--इस पथ के यात्री जानपथ के 
यात्रियों से मिलने से पर्व दीवंकारलू तक इसी पथ पर प्रतीक्षा करते हैं। 

रामकृष्ण को अन्ध पहतप्रेरणा ने प्ररंभ से ही अजातरूप से भक्ति-मार्ग 
का आश्रय लिया था। परन्तु वह इस पथ के टेढे मेढ़ेपन व छिपी झाड़ियों 
से परिचित न थे। यह ठीक है कि पेरिस से लेकर यरूसलम' तक यात्रा 
करनेवालों के लिये यात्रा-क वंक्रम विद्यमान था, जिसमें कि यात्रा के प्रारंभ से 
लेकर अन्तिम चौकी तक का पूर्ण विवरण अत्यन्त सावधानी के साथ अंकित था, 

१, और भी अनेक अस्त्र व मार्ग हैं। उनके सम्बन्ध में में इस ग्रन्थ के 
द्वितीय खण्ड म विवेकाननद को दाशनिक व धामसिक विचारधारा के प्रसंग में 
आलोचना करूँगा। वहाँ मुझे भारतीय योग के बारे म॑ विस्तृत विवरण देने का 
सुअवसर होगा। 

२. उपनिषत्कार ऋषियों ने ब्रह्म को नेति (यह नहों) यह संज्ञा दी 
है। इसके साथ अतीन्द्रिययादी ईसाई सेण्ट डेनिस दि एरियोपिजट रचित 
/[+८४05८ 07 7रए४८८ 7'८०02ए' अध्याय ५, की तुलना कीजिये; जहाँ वह 
लिखता हे कि बद्धि ग्राह्म पदार्थों का जो परम खष्टा हे, उसे किसी प्रकार भी 
बुद्धि हारा जानना संभव नहीं है। वहाँ उस ब्रह्मज्नानी ने भगवान्‌ का वणन करने 


के लिये एक पृष्ठ पर सम्पूर्ण निषेधों का संग्रह किया है । 
रचित प्रसिद्ध ्रमण-कथा को तरफ निदश हे। 
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रास्ते की सारी कठिनाइयाँ, प्बत तथा घाटियाँ, खतरनाक स्थान, तथा विश्वाम- 
स्थल सबका पहले से ही पूरा-पूरा विवरण अत्यन्त सावधानी व बुद्धिमत्ता 
के साथ दिया हुआ था। परनन्‍्त्‌ कामारधुकुर के इस यात्री को इसका कुछ पता 
नहीं था। उसका उनन्‍्मत्त हृदय व उसकी टाँगें जहाँ ऊ गई, वह वहीं जाता 
रहा। और अन्त में ऐसे अवसर भी आये जबकि किसी सहायक व पथप्रदर्शेक 
के न होने के कारण अपने अतिमानवीय प्रत॒त्नों से शियिल व कलानत होकर 
गभीर अरण्य की शून्यता में उन्मत्त क्री भाँति भटकते हुए पथ मिलने की 
आशा भी त्याग दी। इस हालत में जबकि वह प्रायः अपने अन्तिम कठोर 
पड़ाव पर पहुँच गया था तब एक स्त्री के द्वारा उसे सहायता प्राप्त हुई। 

एक दिन रामक्ृष्ण ऊँचे तट पर खड़े हुए रंगविरंगी पतवारों के साथ 
गंगा की छाती पर इधर उधर तैरती हुई नौकाओं को देख रहे थे। उन्होंने 
देखा कि एक नौका ठीक उनके तट के नीचे आकर रुक गई, और उसमें से 
एक स्त्री उतरकर ऊपर चढ़ आई। वह सुन्दर व दीर्घकाय |थी, उसके लम्बे 
खुले केश पीछे लटक रहे थे, और वह संन्‍्यासी के गेरुवे वस्त्र पहिने हुए थी।' 
उसकी आयू पंतीस से चालीस के बीच थी, परन्तु देखने में वह कम आयु 
की प्रतीत होती थी। उसके चेहरे को देखकर रामकृष्ण विस्मित हो गये और 
उसे अपने निकट बुलाया। रामक्ृष्ण को देखते ही उसके नेत्रों से आँसू बहने 
लगे और उसने कहा : 

“वत्स ! न मालूम कितने दिनों से मैं तुम्हें तलाण कर रही हूँ! 


२१) 


तह 


१. मक्‍समूलर के मतानूसार संन्‍्यासी वह व्यक्ति है, जिसने अपनी सब 
सांसारिक इच्छाओं तथा वस्तुओं का परित्याग कर दिया है। भगवद्गीता में 
संन्यासी का लक्षण इस प्रकार है ः:-- जो न किसी वस्तु से प्यार करता है और 
न किसी से घणा करता है ।” इस महिला को अभी तक वह दिव्य उदासीनता 
की अवस्था प्राप्त नहीं हुई थी, जसा कि हमें आगे सालम हो जायेगा। 

२. अलिफलला में वाणित किससे के समान सहज सुन्दर रूप में वणित यह 
मिलन-कथा योरोपीय पाठकों के मन में सनन्‍्देह पेदा करती है। संकक्‍्सम्‌लर के 
समान वे इस दन्तकथा में रामकृष्ण के मानसिक विकास का प्रतीक देखते हैं । 
किन्तु छः वर्ष के दीघंकाल तक जो यह शिक्षिका रामकृष्ण के साथ रही, इस 
समय में उसके व्यक्तित्व में अनेक ऐसे व्यक्तिगत लक्षण वृष्टिगोचर होते हैं 
(और जो कि सर्वदा ही उसके लिये गोरवसूचक नहों हैं) जिससे कि इस बात 
मे कोई सन्देह नहीं रहता कि वह वास्तव में एक सहिला थी, ओर स्त्रीसुलभ 
दुबंलतायें भी उसमें विद्यमान थों। 
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बंगाल के एक कुलीन ब्राह्मण परिवार को सनन्‍्तान थी, और विष्ण्‌ की उपा. 
सिका थी। वह अत्यन्त सुशिक्षिता तथा धर्मशास्त्रों, विशेषतः भक्त शास्त्र 
की पूर्ण पंडिता थी। उसने कहा कि वह एक ऐसे मनृष्य की तलाश में ः 
जो भगवत्प्रेरणा से आदिष्ट हो। उसकी अन्तरात्मा ने उसे यह निरचय कर 
दिया है कि ऐसे व्यक्ति का जन्म हो चुका है, और उक्त व्यक्ति को एक 
विशेष सन्देश देने का कार्यभार उसे सौंपा गया हैं। केवल इतनी ही भूमिक 
व परिचय के साथ, यहाँ तक कि उसका नाम जानने से पूर्व ही (भैरव 
ब्राह्मणी के अतिरिक्त अन्य किसी नाम से उसे कोई न जानता था) उक्त धर्म 
परायण महिला तथा काली के पुरोहित के बीच तत्काल व उसी स्थान पर 
माता और पुत्र का सम्बन्ध स्थापित हो गया। रामकृष्ण ने एक बालक के 
समान पूर्ण विश्वास के साथ उसे अपने भागवत जीवन के समस्त कष्टमय अनु 
भव, अपनी साधना और उसके साथ ही अपनी शारीरिक व मानसिक यातः 
नायें भी सुना दी। उन्होंने कहा कि बहुत से आदमी उन्हें पागल कहते हैं, और 
वे बड़ी नम्रता व उत्सुकता से उससे पूछने छगे कि क्‍या यह सत्य है। भैरवी 
ने रामकृष्ण की सब स्वीकारोक्तियों को सुनकर माता के समान स्नेहभरे शब्द 
में उन्हें सान्‍्तवना दी और कहा कि उन्हें किसी प्रकार के भय की आशंका न 
करनी चाहिये क्योकि वे अपने अनिर्देशित प्रयत्नों से ही भक्तिशास्त्र मे 
बणित साधना के एक उच्चतम स्तर पर पहुँच गये हैं। उ हैं जो कष्ट व यन्त्रणाय्े 
प्राप्त हुई हैं वे उनकी ऊर्ष्व गति की ही निर्देशक हैं। उसने उनके शारीरिक 
स्वास्थ्य की ओर ध्यान दिया और उनके मानसिक अन्धकार को दूर कर 
दिया। जिस ज्ञानमार्ग पर वे पहले रात्रि के अन्धकार में बन्द आँखों से 
अकेले ही गु.रे थे उसी मार्ग पर दिन के विस्तृत आलं.क में वह अपने साश् 
उन्हें ले गई। जिन उपलब्धियाँ को प्राप्त करने में रहस्यवादी विज्ञान कं 
कई दशताब्दियाँ गुजर गई हैं उन्हें रामकृष्ण ने केवल अपने सहजबोध सेर्ह 





१. बेष्णव सम्प्रदाय मूलतः एक प्रेम का मार्ग है। रामकृष्ण ने स्वयं भं 
एक वेष्णव परिवार में जन्म लिया था। विष्णु प्राचीन सूर्य देवता हैं जोकि अपन 
अवबतारों द्वारा संसार पर अपना प्रभृत्व स्थापित करते है। राम और कृष्ण 
उनके प्रधान अवतार हैं। वर्तमान कहानी के नायक के नाम में उक्त दोन 
देवताओं का समावेश है। बाद में रामकृष्ण भी अपने 'जीवनकाल में ही एक 
नये अवतार व नरनारायण के रूप में पूजे जाने लगे। 
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कुछ ही वर्षों में प्राप्त कर लिया, परन्तु उनका तब तक वास्तव में उन पर 
पूर्ण अधिकार न हो सका, जब तक कि उन्हे यह न दिखाया गया कि वे किस 
मार्ग द्वारा वहाँ तक पहुँच सके है। 
भक्त को प्रेम के मार्ग से ही ज्ञान की उपलब्धि हो जाती हैं। वह प्रारंभ 
में भगवान्‌ की किसी एक विशिष्ट मूर्ति को ही अपने आदर्श के रूप में स्वी- 
कार कर लेता है। रामक्ृष्ण ने माँ को ही अपने आदर्श रूप में स्वीकार किया 
था। बहुत समय तक वे अपने इस एकनिष्ठ प्रेम में ही निमग्न रहे। शुरू में 
वे अपनी भक्ति व श्रद्धा के लक्ष्य को प्राप्त न करके परन्तु धीरे-धीरे वे 
उसे देखने, स्पर्श करने व उससे वार्तालाप करने में समर्थ हो गये। उसके 
बाद भगवान्‌ का जीवित अस्तित्व अनुभव करने के लिये क्षणिक मनोनिवेश 
ही उपके लिये पर्याप्त होता था। सब वस्तुओं व सब आक्ृतियों के अन्दर 
भगवात्‌ का वास है, यह विश्वास हो जाते पर रामकृष्ण ने अत भव किया कि 
भगवान्‌ के नाना रूप उनकी प्रियतम माँ की मूर्ति में से ही उद्गत हो रहे है। 
इस दिव्य बहुरूपता से उनकी दृष्टि ओतप्रोत हो गई, और अन्त में इसके 
मधुर संगीत से वे इस प्रकार परिपूर्ण हो गये कि उनके अन्दर अन्य किसी 
वस्तु के लिये कोई स्थान शेष नहीं रहा। भौतिक संसार उतकी दृष्टि से 
विल॒प्त हो गया। इस अवस्था का नाम ही सविकल्प समाधि--अथवा अति- 
चेतन भावावेश की अवस्था है, जिसमें आत्मा विचार के आन्तरिक संसार से 
संयुक्त रहता है, और ईर्वर के साथ अपने जीवन के एकात्म होने के भाव 
का आनन्दोपभोग करता हैं। परन्तु जब कोई एक भाव आत्मा को आविष्ट 
कर लेता है तब अन्य सब भाव मुरझा व विनष्ट हो जाते हैं; और उसकी 
आत्मा अपने अन्तिम लक्ष्य के अर्थात्‌ निविकल्प समाधि--या ब्रह्म के साथ 
अन्तिम मिलन के समीपतर पहुँच जाती ह। पूर्णत्याग के द्वारा विचारों की 
शुन्यता के मध्य अव्यय के साथ पूर्ण एकता की जो अन्त में उपलब्धि होती 
है उससे यह दूर नहीं है'। रामकृष्ण ने अपनी आध्यात्मिक यात्रा का लूगभग 


१. यह व्याज्या भी स्वामी शारदानन्द को पुस्तक के आधार पर ही लिख 
रहा हूं। राइसब्र॒क रचित 72८ 0शाबाप. 5फांपश्रीपाए पिपफएं३कपा 
से तुलना कोजिये : “आगे बढ़ो ! भगवान्‌ स्वयं ही कह रहे हैं।..... . « «वे 

अंधकार के बीच से आत्मा के साथ आलाप करते हैं, और आत्मा निमग्न 
जाती है तथा दूर खिसक जाती है। इस पवित्र अन्धकार में ही आत्मा को 
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तीन चौथाई भाग एक अन्धे के समान ही पार किया था। भेरवी ने, जिसे कि 
उन्होने अपनी आध्यात्मिक माता व गुरु तथा शिक्षक के रूप में स्वीकार किया 
था उन्हें उक्त पथ के सब पहलुओं तथा उनके अर्थों को ठीक-ठीक समझा 
दिया। भैरवी स्वयं धर्मानुष्ठान व साधनाओं में प्रवीण थी, और ज्ञान के 
सब मार्गों से परिचित थी। इसलिये विभिन्न साधना के मार्गों की एक एक 
करके श्ञास्त्रोक्त विधि के अनुसार परीक्षा करने के लिये उसने रामक्ृप्ण को 
प्रोत्साहित किया। यहाँ तक कि वह तान्त्रिक साधना, जो कि सबसे अधिक 
खतरनाक है, और जिसमें इन्द्रिय और आत्मा को रक्‍तमांस की अनुभूति व 
कल्पना पर विजय प्राप्त करने के लिये अपने को उनके प्रभाव में छोड़ना 
होता है, वह भी उसने रामक्ृष्ण को सिखा दी। परन्तु यह मार्ग 
अत्यन्त पिच्छल तथा दुर्गंम है, जिससे गुजरते हुए हर समय अधःपतन तथा 
पागरूपन की गंभीर खंदक में गिरने का भय है। इस पथ पर चलने का 
जिन्होंने भी साहस किया है उनमें से बहुत ही कम व्यक्ति वापिस आ सके हैं। 
परन्तु पवित्र रामकृष्ण उक्त पथ पर यात्रा करने से पूर्व जिस प्रकार निष्कलंक 
थे उसी निष्कलंक अवस्था में, बल्कि अग्नि में तपाये हुए इस्पात के समान 
पहले से भी दृढतर होकर वापिस आये। 

प्रेम के द्वारा भगवान से मिलने के जितने भी तरीके है, आत्मा के सन्मुख 
भगवान्‌ की उपस्थिति में जो विभिन्न प्रकार के उन्नीस भाव हैं,--जैसे स्वामी- 
भृत्य भाव, माता-पुत्र भाव, सखा भाव, पति-पत्नी भाव आदि उन सब पर 


विलीन होना होगा, यहाँ पर ही मन॒ष्य अपने-आपको अपने-आपसे मकक्‍त करेगा, 
ताकि वह फिर कभो अपने-आपको मानवीय विचारों के अनकूल न था सके। 
उस गहवर में जहाँ पर कि प्रेम मृत्य की अग्ति को प्रज्वलित करता है, में शाइवत 
जीवन के प्रभात के दशन करता हू ।. .. . - मूल तत्त्व के महासमुद्र ओर प्रज्वलित 
अन्धकार में, अपने-आपको बविलोन करने के लिये ही इस अनन्त प्रेम के द्वारा 
हम अपने लिये मरने और अपनी कारागार से मुक्ति के आनन्द को स्वीकार करते 
हैं | / 

१. परन्तु उनकी प्रकृति ने उन्हें अपने मार्ग के अन्तिम मील के उस चोराहे 
पर जहाँ कि मनुष्य साकार भगवान्‌ व उसके प्रेम से विदा लेता है, रोक लिया। 
उनकी आध्यात्मिक माता भेरवी ने भी उन्हें इससे आगे बढ़ने के लिये प्ररित नहीं 
किया। वे दोनों हो अपने सहज बोध से विवश होकर, निराकार के उस अन्धकार- 
मय दुद्य, तथा गंभीर गद्वर में प्रविष्ट होने से घबड़ाते थे । 
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रामक्ृष्ण का पूरा अधिकार हो गया। दिव्य नगरदुर्ग के सब पारवों पर उन्होंने 
विजय प्राप्त कर ली। और वह व्यक्ति जो भगवान्‌ पर विजय प्राप्त कर 
लेता है वह भगवत्‌-प्रकरति का अंश भी ग्रहण कर लेता है। 

रामकृष्ण की दीलआगुरु--भरवी ने रामकझृष्ण के अदर भगवान के 
अवतार का दर्शन किया । इसलिये उसने दक्षिणेश्वर में पण्डितों की एक सभा 
बुलाई, जिसमें विद्वानों के पाण्डित्यपूर्ण वादविवाद के पश्चात्‌ भैरवी ने धारमिक 
सम्प्रदायों के आचार्यो से यह अनुरोध किया कि वह रामक्ृष्ण को नव अवतार 
के रूप में घोषित करे। 

इसके अनन्तर उनकी ख्याति दिन-प्रति-दिन बढ़ने लगी। चारों तरफ 
दूर-दूर से उस आइचर्यंजनक व्यक्ति के दर्शनों के लिये, जिसने न केवल एक 
ही साधना में, अपितु साधना के सभी मार्गों पर आधिपत्य प्राप्त किया था, 
दशंकगण आने लगे। इस समय रामक्ृष्ण ने सब मार्गों के सन्धिस्थल पर 
बैठकर उन पर अपना अधिकार जमा लिया था। इसलिये भगवान्‌ के विभिन्न 
पथों के सभी यात्री, साधु, संन्‍्यासी, फकीर व विचारक उनसे सलाह व शिक्षा 
लेने के लिये उनके पास आने लगे। वे सभी अपने वर्णनों में रामकृष्ण के 
उस देहलावण्य का उल्लेख करते है जो कि दीघंकाल तक भावावेश की अग्नि 
में तपने के कारण वह्लितप्त सुवर्ण के समान चमकता था, दाँते के समान 
रामकृष्ण नरक से लौटकर नही आये थे; वे समुद्र से रत्तराशि का आहरण 
करके लौटे थे। परन्तु अपने जीवन के अन्तिम दिन तक रामकृष्ण एक सरल 
व्यक्ति ही बने रहे, उनके अन्दर दम्भ व गव का लेशमात्र भी न था। वे 
भागवत्‌ उन्मत्तता मे इस प्रकार विलीन रहते थे कि अपने बारे में सोचने का 
अवसर ही उन्हें न मिलता था। उन्होंने क्या प्राप्त कर लिया है इसकी अपेक्षा 
उन्हें और क्या प्राप्त करना शेष है, इस बात का ध्यान ही उन्हें व्यस्त किये 
रखता था। यह अवतार है'--इस प्रकार की प्रशंसा को वह [एकदम नापसंद 


१, भारतवर्ष के योगीगण भावादेद्य से होनेवाले इस रबत-प्रवाह के 
तीब्रोच्छवास को निरन्तर लक्ष्य करते रहते हैं। जैसा कि हम आगे देखेंगे, 
रामकृष्ण जब किसी धामिक व्यक्ति से मिलने के लिये जाते थे तब उनकी छाती 
को देखकर यह बतला देते थे कि वह ईश्वरीय अग्नि में से गुजरा है या नहीं ! 

२. दांते: यह इटली के सर्वश्रेष्ठ कवि हुए हैं।' डिविना कमेडिआ' इनकी 
सर्वश्रेष्ठ रचना है । 
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न हो जाय वे भय से रोने छगे थे। रामक्ृष्ण के समान एक आजन्म प्रेमिक व 
कलाप्रमी के लिये, जिसे कि मैने प्रेमोन्मत कह कर वर्णन किया है, ऐसा वित्रार 
कितना कष्टदायक है यह कल्पना करने की बात है। उन्हें अपने प्रेम-पात्र को 
देखने, स्पर्श करने व आत्मसात्‌ करते की आवश्यकता अनुभव होती थी, और 
वह तब तक सन्तुष्ट न होते थे जब तक कि वे उसकी जीवित मूर्ति को 
अपने आलिंगन-पाश में न आबद्ध कर छेते थे, एक नदी के समान उसमें 
स्नान न कर लेते थे, और उसकी दिव्य मूरति तथा सौन्दर्य को अपने अन्दर 
प्रतिष्ठित न कर लेते थे। ऐसे व्यक्ति को आज अपने अन्तरतम गृह का 
त्याग करना होगा; और अपने समस्त मन और देह को भावमय और निरा- 
कार में लीन करना होगा। ऐसी विचार-धारा हमारे किसी पारचात्य वैज्ञानिक 
के प्रति जितनी पीड़ादायक है व उसकी प्रकृति के प्रतिकूल है, रामक्ृष्ण के 
लिए वह उससे कहीं अधिक कष्टदायक व प्रतिकल थी। किन्तु इस विचार से 
छुटकारा पाने का उनके पास कोई मार्ग न था। उसका भय ही विषधर के 
तीत्र नेत्रों के समान उन्हे अपनी ओर आक्ृष्ट करने लगा। यद्यपि उच्चता 
के विचार से उनका मस्तिष्क चकरा रहा था, तथापि जब वे पर्वत की 
चोटियों पर पहुँच चुके थे, तो उनके अन्तिम सिरे तक पहुँचने के लिये मज- 
बूर थे। भगवत्रूपी महाप्रदेश का अन्वेषक तब तक अपनी यात्रा समाप्त 
न कर सकता था जब तक कि वह रहस्यमय नील नदी के उद्गम स्थान पर 
न पहुँच जाये। 

में पहले ही कह चुका हूँ कि निराकार भगवान्‌ अपने सब आकर्षण तथा 
आतंक के साथ रामक्ृष्ण की प्रतीक्षा कर रहा था। परन्तु रामक़रष्ण उसके 
पास नहीं गये। इसलिये तोतापुरी इस काली के प्रेमिक को लेने के लिये आये। 


पास से गुजरते हुए तोतापुरी ने ही रामकृष्ण को पहले देखा यद्यपि 
रामकृष्ण ने उनकी तरफ ध्यान नहीं दिया। कारण, तोतापुरी तीन दिन से 
अधिक एक स्थान पर नहीं ठहर सकी थे। उन्हाने देखा मन्दिर का तरुण 


१. यह एक ध्यान देने की बात है कि रामकृष्ण में कविता तथा करा को 
उत्कृष्ट प्रतिभा के होते हुए भी वे गणितश्ञास्त्र में रुचि नहों रखते थे। 
विवेकानन्द का मन दूसरे प्रकार का था। करू के प्रति उनका अनुराग रामकृष्ण 
की अपेक्षा कम न होने पर भी विज्ञान के प्रति भी उनकी पर्याप्त रचि व प्रेम था । 
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पुरोहित मन्दिर की सीढ़ी पर बैठा हुआ अपने ध्यान के गुप्त आनन्द में 
निमग्न है। तोतापुरी उसे देखकर विस्मित हो गये । 

उन्होंने कहा 'वत्व ! में देवता हूँ कि तुम पहले ही सत्य के मार्ग पर 
काफी दूर तक अग्रसर ह। चुके हो। यदि तुम चाहो तो में तुम्हें इससे भी 
अगली मंजिल पर पहुँचा सकता हूँ। में तुम्हें वेदान्त की शिक्षा दूंगा।” 

रामक्ृष्ण ने सहज सरल भाव से उत्तर दिया, “माँ से पूछ ल!” उ.,की 
इस सरलता ने उस कठोर संन्यासी को भी मुग्ध कर लिया और वह मुस्क- 
राने लगा। माँ ने अनुमति दे दी, और रामक्ृष्ण ने अत्यन्त नम्रतापूर्वक इस 
भगवत्‌-प्रेरित गुरु के चरणों में पूर्ण विश्वास के साथ आत्मसमर्पण कर दिया। 

परन्तु दीक्षा लेने से पूर्व रामकृष्ण को परीक्षा देनी पड़ी। पहली शर्ते 
यह थी कि उन्हें अपने सब विशेषाधिकार व संकेतचिह्व, ब्राह्मण का उपवीत, 
पुरोहित की पदमर्यादा एवं अन्यान्य सब सुविधायें त्याग करनी होंगी। राम- 
कृष्ण के लिये यह अत्यन्त तुच्छ वस्तुयें थी। परन्तु केवल यही नही; राम- 
कृष्ण अब तक जिस वस्तु को लेकर जीवित थे, उस साकार भगवान्‌ तथा 
उसके प्रति स्नेह, ममता-माया--एवं यहाँ पर तथा अन्यत्र भी प्रेम व त्याग 
के द्वारा उन्हें ने अब तक जो कुछ प्राप्त किया था, उस सबको भी उन्डे एक ही 
क्षण में चिरकाल के लिये विसर्जत करना होगा। पृथ्वी के समान नग्न होकर 
उन्हें प्रतीक के रूप में स्वयं अपना गवदाह करना होगा। अपने अहंकार व 
अस्तित्व के अन्तरतम अवशेप को भी उन्हे दफनाना होगा। तभी वे 
संन्यासी के उन गैरिक ब्त्रों के अधिकारी हो सकेगे जो कि उनके नवजीवन 
के प्रतीक हैं। अब तोतापुरी उन्हें अद्वेतवेदान्त' के मुख्य सिद्धान्तों, अद्वितीय 


१. रामकृष्ण को आयु उस समय केवल २८ वर्ष की थी। 

२. वेदान्त में अद्वेत वेदान्त (जहाँ दूसरा नहीं है) ही स्वापेक्षा कठिन एवं 
अमूतं है। यह पूर्णरूप से हंतवाद को अस्वीकृति है। एकमात्र एक अनन्य सत्ता के 
अतिरिक्त और कुछ नहीं है। चिन्मय, भगवान्‌, असीम, अव्यय, ब्रह्म, आत्मा 
आदि इस सत्य के ही नाम हैं, क्योंकि इस सत्ता को अपने लक्षण में सहायता 
प्रदान करने के लिये किसी गुण की आवश्यकता नहों है। इसके लक्षण के लिये 
किये गये प्रत्येक प्रयत्न का शंकर ने डेनिस दि एरियोपेजिट के समान केवल एक 
ही उत्तर दिया है नेति नेति'। प्रत्येक प्रतीयमान वस्तु, हमारे मन तथा इ र्द्रियानु- 
भूति का जगत, यह सब एक भ्रान्ति (अविद्या) से समाच्छन्न अव्यय सत्ता के 
अतिरिक्त और कुछ नहों है। इस अविद्या के प्रभाव से ही, जिसको कि शंकर व 
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एवं अभिन्न ब्रह्मा तथा किस प्रकार अहम्‌ के सनन्‍्धा। में गभीर में गोता लगाना 
होगा,--जिससे कि ब्रह्म के साथ उसकी एकरूपता की उपलब्धि हो सके और 
समाधि के द्वारा उसे ब्रह्म में प्रतिष्ठित किया जा सके, आदि की शिक्षा देने 
लगे। 

यह सोचना भूल होगी कि उस व्यक्ति के लिये जिसने समाधि की अन्य 
सब मंजिलों को पार कर लिया है, उसकी अन्तिम मंजिल तक पहुँचाने वाले 
संकीर्ण द्वार की कुंजी का पा लेना एक सरल कार्य है। यहाँ पर उनका 
अपना ही विवरण उद्धत करना उचित है। कारण, यह भारतीय धर्मशास्त्रों 
से ही सम्बद्ध नहीं है, अपितु अतिप्राचीन पश्चिमदेशीय धर्मंशास्त्रों से भी 
सम्बन्ध रखता है, जिनमें कि आत्मा के प्रकाश से सम्बन्ध रखनेवाली सब 
वैज्ञानिक प्रणालियों का लिपिबद्ध सग्रह है। 

“नग्न तोतापुरी ने मुझे मन को सब वस्तुओं से हटाकर उसे आत्मा के 
ग्भीर में निमग्न करने की शिक्षा दी। परन्तु मेरे सब प्रकार के प्रयत्नों के 
बावजूद में नाम और रूप सीमा का उल्लंघन कर निरपेक्ष अवस्था में अपनी 
आत्मा को न ले जा सका। अवश्य ही ज्योतिमयी माँ की सुपरिचित मूर्ति 
के अतिरिक्त अन्य सब पदार्थों से मन को पृथक्‌ करने में मुझे कोई असुविध! 
अनुभव नहीं हुई। परन्तु माँ तो ज्ञान का सार है, इसलिये वह मेरे सन्मुख 
एक जीवित वास्तविकता के रूप में प्रकट हुईै। उसने परम के पथ को रोक 
दिया। मैने अनेक बार अद्वेत वेदान्त के आदेशों पर अपने मन को केन्द्रित 
करने की चेष्टा की, परन्तु हर दफफे माँ ने बीच में आकर दखल दिया। अन्त 
में हताश होकर मैंने तोतापुरी से कहा इससे कुछ लाभ नहीं। में अपनी आत्मा 


उनके अनुयायी कोई स्पष्ट व्याख्या नहीं कर पाये हैं, ब्रह्म नाना रूप व नाम धारण 
करता है--जो कि वास्तव में अनस्तित्व के सिवाय और कुछ नहों है। इस 
अहम्‌' माया के विश्वप्लावन के नीचे जो एकमात्र अस्तित्व हे वही सत्य सत्ता, 
परमात्मा है, जो एक है। इस परमात्मा की उपलब्धि में सत्कम कोई सहायता 
प्रदान नहीं करते । तथापि सत्कर्मों द्वारा एक ऐसे अनुकूल वातावरण की सृष्टि 
हो सकती है जिससे चेतन्य का उदय हो सकता है। परन्तु एकमात्र एवं प्रत्यक्ष 
चतन्य के द्वारा ही आत्मा की मक्ति हो सकती है। इसीलिये ग्रीक लोगों का 
“अपने आपको जानो” यह वाक्य भारतीय वेदान्तियों के “अपने आपको देखो, 
अपना आप हो जाओ का विरोधी है। . . .. -. . - तत््वमसि' । (तू ही वह है) 
१. प्रेमाधार काली माँ। 
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को अनपेक्ष अवस्था की उच्चता तक पहुँचाने व आत्मा के सन्‍्मुख उपस्थित 
करने में कभी सफल न हो सकूंगा।' उन्होंने भरत्सेना के स्वर में कहा, क्या 
कहा ? तुम नहीं कर सकोगे ? तुम्हें करना होगा। यह कहकर उन्होंने अपने 
इधर-उधर नजर दोड़ाई और एक काँच के टुकड़े को उठाकर और उसे मेरे 
दोनों नेत्रों के ठीक बीच में रखकर कहने लगे, “अपने मन को इस स्थान पर 
केन्द्रित करो। मैंने पुनः: अपनी पूरी शक्ति के साथ ध्यान करना प्रारम्भ 
किया, और जैसे ही दिव्य माँ की सुन्दर मूर्ति मेरी आँखों के सामने प्रकट हुई 
मैने विचार की तलवार से उसे खण्डित कर दिया। इस प्रकार अन्तिम बाधा 
भी विनष्ट हो गई, और मेरी आत्मा तत्काल व्यग्रतापूर्वक अपेक्षित की सीमा 
को पार करने के लिये दौड़ी और में समाधिस्थ हो गया। 

अनधिगम्य का प्रवेशद्वार केवल मात्र अत्यन्त कठिन परिश्रम तथा अनेक 
कृष्टों के द्वारा ही उन्‍्मकत किया जा सकता है। परन्तु रामकृष्ण इस प्रवेश- 
द्वार में प्रवेश करने के साथ ही समाधि की अन्तिम मजिल--निविकल्प समाधि 
पर--जिसमें कि द्रष्टा और दृश्य दोनों का ही लोप हो जाता है--पहुँच गये। 

“विश्व का लोप हो गया। स्थान का भी विलय हो गया। प्रारंभ में 
मन की अस्पष्ट गंभीरता में विचारों की परछाइयाँ तरने लगीं। अहम्‌ की 
एक दुर्बल चेतना अविराम रूप से स्पन्दित होने लगी। परन्तु बाद में वह भी 
शानत हो गई। अस्तित्व के अतिरिक्त और कुछ भी शेष न रहा। आत्मा 
परमसत्ता में विलीन हो गई। हत का लोप हो गया। ससीम व नि:सीम 
विस्तार एकाकार हो गया। शब्दों और विचार से अतीत होकर उसने ब्रह्मत्व 
को प्राप्त कर लिया।” 

जिस सिद्धि को प्राप्त करने के लिये तोतापुरी को सुदीर्ध चालीस वर्ष 
का समय लगा, था रामकृष्ण ने वह एक ही दिन में प्राप्त कर ली। जिस 
परम ज्ञान की प्राप्ति के लिये संन्यासी तोतापुरी ने रामकष्ण को प्रब॒ुद्ध किया 
था, उसके फल को देखकर वे स्वयं विस्मित व भयभीत हो गये। कई दिन 
तक रामक्ृष्ण का शरीर एक शव के समान कठोर अवस्था में बना रहा; 
जिसमें से ज्ञान की सीमा का अतिक्रमण कर जानेवाली आत्मा के प्रशान्त 
प्रकाश की ज्योति विकीर्ण हो रही थी। 

तोतापुरी अपने नियम के अनुसार तीन दिन से अधिक कहीं नहीं ठहर 
सकते थे। परन्तु जो शिष्य अपने गुरु से भी कहीं आगे बढ़ गया था, उससे 
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आलाप करने के लिये वे ग्यारह मास तक वहीं बने रहे। अब उनके सम्बन्ध 
विपरीत हो गये। तरुण बिहंग आकाश के उस ऊध्वंतर लोक से नीचे उतर 
आया था जहाँ पर उसने पर्वतों की उच्चतम श्वखला से भी ऊपर दृष्टि निक्षेप 
किया था। वृद्ध नागा संन्‍्यासी के तीक्षण संकीर्ण चक्षुओं की अपेक्षा इस 
तरुण पक्षी के आपत नेत्रों ने एक विस्तृततर दृश्य का अवलोकन किया था। 
इसलिये अब वह विह॒ंग सर्प को शिक्षा देने लगा। परन्तु बिना पर्याप्त विरोध 
के यह संभव न हो सका। 

आओ ! हम दोनों द्र॒ष्टाओं का आमने-सामने अवलोकन करे। 

रामकृष्ण का कद छोटा, रंग भूरा व छोटी दाढ़ी थी। उनकी सुन्दर 
आँखें, (विस्तृत काली आँखें, जो प्रकाश से परिपूर्ण, तनिक तिरछी व अर्धथ- 
निमीलित मुद्रा में रहती थीं,” कभी पूरी न खुलती थीं; परन्तु अध॑मुद्रित 
अवस्था में भी वह बाहर और भीतर दूर-दूर तक देख सकती थीं। उनका 
मुख उनकी शुघ्नदन्तावलि पर एक जादूृभरी मुस्कान के साथ, जो एक साथ 
ही स्नेह और सम्म्रमपूर्ण होती थी, अधविकसित अवस्था में रहता था। वे मझोले 
कद के थे। क्षीणकाय व अत्यन्त कोमल थे। उनकी प्रकृति असाधारण रूप से 
भाव॒क थी; कारण वे शारीरिक व नेतिक सब प्रकार के सुख-दुःखों के प्रति 
अत्यन्त अनुभूतिशीरू थे। निःसन्देह, जो कुछ भी उनकी अखों के सामने 
घटित होता था वे उसके जीवित प्रतिबिम्ब थे; उनकी आँखें उस द्विपाश्वे 
दर्पण के समान थी, जिसमे बाहर और भीतर दोनों पाइहर्व की घटनायें प्रति- 
बिम्बित होती है। उनकी अद्भुत नमनीय शक्ति अपनी आत्मा को, तत्काल 
दूसरों की आत्मा के अनुसार ढाल लेती थी, परन्तु ऐसा करते हुए वह अपने 
सुदृढ़ नगरदुर्ग --अन्तहीन गतिशीलता के अपरिवर्तनशील व असीमित केन्द्र को 
विनष्ट न होने देते थे। “उनकी बोली घरेल बँगला थी. . .जिसमें एक हल्का 
सा आनन्ददायक तोतलायपन था। परन्तु उनके शब्द, आध्यात्मिक अनुभव की 
समृद्धि, उपमा व रूपक के अक्षय कोष, विलक्षण निरीक्षण-शक्ति, उउज्वल 


१. तोतापुरी नागा सम्प्रदाय के अनुयायी थे। नाग शब्द का अर्थ सर्प है। 
यहाँ रोलां ने समझने में भूल की है। नागा शब्द नग्न शब्द का अप अंश है, नाग 
व सर्प का नहीं ।--अनुवादक 

२. सुखर्जो। (धनगोपाल मुखोपाध्याय )--अनु० 

३. अर्थात्‌ जब वे सब नाम और रूपों के समूहों के सूत्रों को उनके के खभूत 
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न पाती थी कि कोई भी भावोद्वेग, आपत्ति, इन्द्रियों के तूफान, या ईश्वरीय 
माया की जादू-शक्ति, जोकि समग्र अस्तित्व की कोलाहलकारी तरंगों को पैदा 
करती है, कभी उनकी इच्छा में बाधक हो सकती है। उनके लिये माया 
अस्तित्वहीन, शून्य और मिथ्या है, और वह हमेशा के लिये निन्‍्दनीय व त्याज्य 
है। रामकृष्ण के लिये माया स्वयं भगवान्‌ है, क्‍योंकि प्रत्येक वस्तु ही भग- 
वान्‌ है। यह भी ब्रह्म का ही एक चेहरा है। इसके अतिरिक्त रामक्ृष्ण जब 
तूफानों के बीच से गुजरते हुए चोटी पर पहुँच गये, तो वे चढ़ाई में होनेवाली 
वेदना, भावावेश तथा आकस्मिक आपत्तियों को भूल नहीं गये। उनकी यात्रा 
के अत्यन्त महत्त्वशुन्य चित्र भी अपनी किस्मों के अनुसार, अपने उचित समय 
व स्थान पर, शिखरों के आइचयेजनक दृश्य के साथ उनकी स्मृति में जड़े 
हुए थे। परन्तु उस नग्न मनुष्य के पास अपने स्मृति-कोष में रखने के लिये 
क्या वस्तु थी ? उनका मन भी उनके समान ही सब प्रकार के भावों व 
प्रेम-भावनाओं से शन्‍्य था--वे' एक इटालियन के शब्दों में, जेसाकि उसने 
अम्कब्रिया के एक सर्वश्रेष्ठ चित्रकार के बारे में कहा था, (एक पत्थर का दिमाग 
था।” उस संगमरमर को फलप्रसू वेदना की छेनी से काट कर सुन्दर मूर्ति 
का रूप देने की आवश्यकता थी। और ऐसा ही हुआ। 

महान्‌ तीक्ष्ण बुद्धि के होते हुए भी वे यह समझने में असमर्थ थे कि पर- 
मात्मा की तरफ ले जाने के लिये प्रेम भी एक मार्ग हो सकता है। उन्होंने राम- 
कृष्ण के अनुभवों को चुनौती दी और उच्चस्वर से कही हुई प्रा्थेनाओं तथा अन्य 
सब गायन, स्तोत्र, तथा धामिक नृत्य आदि बाह्य चेष्टाओं के प्रति तीव्र घणा 
प्रकट की। सायंकाल के समय जब रामक्ृष्ण करतलध्वनि के साथ ईश्वर का नाम 
लेने लगे तब उन्होंने व्यंगयुक्त हँसी के साथ कहा, क्या रोटी पका रहे हो ? 

परन्तु उनके न चाहते हुए भी उनके अन्दर जादू अपना कार्य करने लगा। 
उनके साथी द्वारा मधुर स्वर में गाये हुए कुछ स्तोत्रों ने उन्हें यहाँ तक प्रभावित 
किया कि उनके नेत्रों में अश्रु दिखाई देने लगे। बंगाल की वंचक व दुर्बलकारी 
जलवायु ने भी इस पंजाबी पर अपना असर किया, यद्यपि उसने उसकी कोई 
परवाह नहीं की। उनकी शिथिल शक्ति अब उनके भावोदेंगों पर पूर्ण नियंत्रण 
करने में असमर्थ हो गई। बलिष्ठतम मनों में भी ऐसे विरोध होते हैं जिन्हें 

१. राफल का गरु पीट्रो पीरुजिनो। उसके सम्बन्ध में वासारि को 

आलोचना है। 


फा० ५ 
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कि उनके स्वामी प्रायः लक्ष्य नहीं कर पाते। कमेकाण्डों के इस मजाक उड़ाने- 
वाले की भी अग्नि के रूप में एक प्रतीक की पूजा करने की कमजोरी थी। कारण, 
वे हर समय अपने पास अगिन प्रज्ज्वलित रखते थे। एक दिन एक नौकर उनकी 
धनी में से कुछ जलती हुई लकड़। लेने के लिये आया, तोतापुरी ने उसके इस 
अश्रद्धायुक्त व्यवहार का प्रतिवाद किया। रामकृष्ण यह देखकर अपने बालसुरूभ 
स्वभाव के अनुसार हँस पड़े। 'देखो देखो ! ” उन्होंने कहा, आप भी माया की 
दुर्देननीय शक्ति के आगे हार मान गये हैं ! ” 

तोतापुरी स्तम्भित रह गये। वे वास्तव में बिना जाने ही माया के वश- 
वर्ती हो चुके थे। बीमारी ने भी उनकी गर्वीली आत्मा को अपनी कमजोरियाँ 
अनुभव करने के लिये बाध्य किया। बंगाल में कई महीनों के लगातार निवास 
ने उन पर अतिसार का तीत्र आक्रमण किया। उन्हें बाहर चला जाना चाहिये 
था, परन्तु उनका यह कार्य कष्ट व दुःख से डरकर भागना होता। “में अपने 
शरीर का दास न बनूगा।” बीमारी बढ़ती गई, और उनकी आत्मा अपने- 
आप को उससे पृथक न रख सकी। उन्होंने चिकित्सा कराना स्वीकार किया, 
परन्तु कुछ लाभ न हुआ। दिन प्रतिदिन, दिन के बढ़ने के साथ क्रमशः बढ़ती 
हुई परछाईं की तरह बीमारी उम्ररूप धारण करती चली गई, यहाँ तक कि 
उस संन्यासी के लिये ब्रह्म में ध्यान लगाना असंभव हो गया। अपने शरीर 
द्वारा इस प्रकार अपने क्षय की लक्ष्य करके वह उसे त्याग देने के लिये गंगा पर 
गये। परन्तु एक अदृश्य हाथ ने उन्हें रोक दिया । जब वे जलप्रवाह के अन्दर 
प्रविष्ट हुए तो या तो उनकी डूबने को इच्छा ही न रही, या अपने को डुबाने की 
सामर्थ्य। वे सर्वंथा निराश होकर वापस लौट आये । उन्होंने माया की शक्ति 
का अनुमव कर लिया । जीवन में, मृत्यु मे, दुख के अतराल में--सब जगह 
यह माया दिव्यमाता विद्यमान है। वह रात उन्होंने अकेले ध्यान में व्यतीत 
की। जब प्रात:ःकाल हुआ तो वे एक और ही व्यक्ति थे। उन्होंने रामक्ृष्ण 
के सनन्‍्मुख स्वीकार किया कि ब्रह्म, शक्ति या माया सब एक और अभिन्न 
वस्तु है। देवी सन्तुष्ट हो गई और उन्हें रोगमुक्त कर दिया। उन्होंने अपने 
उस शिष्य को जोकि अब उनका गुरु हो गया था, प्रणाम किया और ज्ञान के 
आलोक के साथ अपने मार्ग पर चले गये।' 

१. शक्ति अर्थात्‌ ईश्वरीय शक्ति, ब्रह्म की ज्योति। 

२. तोतापुरी सन्‌ १८६५ के अन्त के रूगभग रामकृष्ण से विदा हुए थे। 
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बाद में रामक्ृष्ण ने तोतापुरी के द्विविध अनुभवों का निम्न दाब्दों में 
वर्णन किया है :--- 

“जब मैं परमसत्ता की निष्क्रियरूप में कल्पना करता हँ--जब वह सृष्टि- 
निर्माण नहीं करती, रक्षा नहीं करती अथवा ध्वंस नहीं करती--तब में उसे 
ब्रह्म वा पुरुष---निराकार भगवान्‌ कहता हूँ। और जब मैं उसकी सक्तियरूप 
में कल्पना करता हूँ, अथ,त्‌ जब वह सृष्टि करती है, रक्षा करती है या ध्वंस 
करती है, तब में उसे माया या शक्ति या प्रकृति---साकार भगवान्‌ कहता 
हूँ। परन्तु उनकी इस विभिन्नता का अर्थ पृथक्ता नहीं है। साकार तथा निरा - 
कार एक ही सत्ता है, यह उसी प्रकार एक है जैसे दूध और उसकी घवलता, 
हीरा और उसकी चमक, अथवा सर्प और उसकी वक्रता। एक के बिना दूसरे 

का विचार ही असंभव हैं। माँ और ब्रह्म दोनों एक ही हैं। 


संभव है कि उन्होंने ही खुदीराम के पुत्र को, संन्यास की दोक्षा देते समय यह 
प्रसिद्ध रामकृष्ण नाम, जिससे कि वे अब विख्यात हें, दिया हो । शारदानन्दकृ त 
साधक भाव दृष्ठ २८५, नोट १, देखिये। 

१. प्रकृति का अर्थ है 'शक्ति, दृश्य जगत्‌ की आत्मा, (77० $०पएा ० 
9०४७/८) विद्व में कार्य करने का संकल्प ।” (अरविन्द घोष प्रतिपादित लक्षण, 
जो कि उसे “निष्क्रिय और प्रसुप्त पुरुष का विरोधी” निर्देश करते हैं।! 

२. रामकृष्ण के काली के प्रति इस प्रेम-धर्म, और आपाततः प्रतीयमान 
मृतिपूुजा की तह में विद्यमान गंभीर एकता को भावना के सम्बन्ध में हमारा 
क्या निर्णय होना चाहिये, इसके लिये इसकी तुलना एक और विवरण से 
कोजिये, जो कि यद्यपि इतना अधिक विख्यात नहीं है तथापि इससे भी अधिक 
विस्मयकर है :-- 

“काली, जिसे तुम ब्रह्म कहते हो उसके अतिरिक्त और कुछ नहीं है। काली 
आदि-शक्ति है। जब वह निष्क्रिय होती है तब हम उसे ब्रह्म कहते हैं (यह उसका 
दब्दाथं है...... ) । परन्तु जब वह सर्जन, रक्षण व संहार का कार्य करतो 
है तब हम उसे शक्ति या काली कहते हैं। जिसे तुम ब्रह्म कहते हो, तथा जिसे 
में काली कहता हूँ यह दोनों एक-दूसरे से उसी प्रकार अभिन्न हैं जिस प्रकार 
अग्नि व उसका दहनकाये । यदि तुम एक क, चिन्तन करते हो तो स्वभावतः 
ही दूसरे का भी स्वयं चिन्तन हो जाता है। काली को स्वीकार करना ब्रह्म को 
स्वीक।र करना है। और ब्रह्म को स्वीकार करना काली को स्वीकार करना 
है। ब्रह्म और उसकी शक्ति अभिन्न हैं। इसे ही म॑ शक्ति या कालो कहता हूँ।” 
“-शेकराचाय और रामानूज के दाशनिक विचारों के सम्बन्ध में नरेन 
(विवेकानन्द ) तथा महेन्द्रनाथ गुप्त के साथ रामकृष्ण का आलाप। वेदान्त 
केसरी पत्रिका, नवम्बर १९१६ में प्रकाशित। 


४ | ब्रह्म के साथ ऐक्य-बोध 


यह महान्‌ विचार किसी भी माने में नया नहीं था । भारत की आत्मा 

का अनेक हाताब्दियों से इसी के द्वारा पोषण हुआ है, और इस सुदीर्घ काल 
में वेदान्त दर्शनशास्त्र द्वारा इसे निरन्तर ढाला, गूँधा व तैयार किया गया है । 
शंकराचार्य के विशुद्ध अद्देतवाद; तथा रामानुज के विशिष्टाह्तवाद, इन दोनों 
वेदान्तिक सम्प्रदायों में यह एक अन्तहीन विवाद का विषय रहा है। विशुद्ध 
अद्ैतवादियों का प्रथम दल संसार को मिथ्या मानता है और एक निरपेक्ष 
को ही परम सत्ता स्वीकार करता है। दूसरा आपेक्षिक अद्वेंतवादी दल ब्रह्म 
को एक परम सत्ता मानता है, परन्तु प्रतीयमान संसार व वैयक्तिक आत्माओं 
को भी उसी का रूपान्तर व विभिन्न रूप बतलाता है जो कि भ्ममात्मक नहीं हैं, 
अपितु ब्रह्म के गणों से प्रकाशित हैं। यह हैं विचार और शक्ति---जो जीवन्त 
अनेकता का बीज वपन करती है। यह दोनों सम्प्रदाय ही एक-दूसरे के प्रति 
सहिष्णु हैं तथापि प्रथम दल के उग्रवादी द्वितीय दल के अनुयायियों को 
मानवीय दुर्बंछता के लिये पथ्य के समान एक प्रकार का अस्थायी समझौता 
करने अथवा कष्टदायक चढ़ाई में लाठी का सहारा लेने के कारण घृणा व 
अवज्ञा की दृष्टि से देखते हैं। पेंचीदा समस्या हमेशा यह रही है कि दृश्य 
सत्ताक” भम्रान्ति व माया की सार-वस्तु क्या है? यह आपेक्षिक है अथवा 
निरपेक्ष है। शंकर ने स्वयं माया का कोई लक्षण नहीं किया है। उन्होंने केवल 
इतना ही कहा है कि माया विद्यमान है, और अद्दैत दर्ोनशास्त्र का लक्ष्य 


१. इस प्रकार प्रकृति जो प्रकृति का निर्माण करतो है, उसकी एक सोढ़ी 
का निर्माण हुआ है जिसका कि निरन्तर गतिशील व ऊपर चढ़ने की गुप्त शक्ति 
में निर्माण हुआ था, जब कि मेक्‍्समूलर और उनके बाद विवेकानन्द ने विकृातसवाद 
के सिद्धान्त के मल को स्वीकार किया है। 


७६ 
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उसका ध्वंस करना है। दूसरी तरफ रामानुज के विशिष्टाह्वेत का उद्देश्य 
व यक्तिक आत्माओं के विकास में माया का किसी प्रकार का उपयोग करना है। 

ऐसी अवस्था में इन दोनों सम्प्रदायों के बीच रामक्ृष्ण की क्या स्थिति 
थी ? उनके स्वभाव की नमनीयता उनको रामानुज के समन्वयात्मक समाधान 
की ओर आऊक्ृष्ट करती थी। परन्तु दूसरी तरफ उनके विश्वास की तीक्रता 
उन्हें अद्वंतवाद के उम्रतमरूप को स्वीकार करने के लिये बाध्य करती थी। 
उन्होंने अपनी प्रतिभा द्वारा ऐसी सजीव अभिव्यक्तियों तथा अत्यन्त चतुर 
रूपकों का आविष्कार किया जिससे न केवल यह सुस्पष्ट हो जाता था कि 
शब्दों द्वारा उसकी व्याख्या असंभव है, अपितु यहाँ तक कि बुद्धि द्वारा उस 
तक पहुँचना भी संभव नहीं है। उन्होंने उस “निरपेक्ष अव्यय सत्ता” रूपी सूर्य 
के साथ, जिसके बारे में इस आक्षेप का उत्तर देते हुए कि बुद्धि का विषय 
न होते हुए विशुद्ध बौद्धिक निरपेक्ष सत्ता की कल्पना असंभव है, शंकराचार्य 
ने कहा था कि “प्रकाशित होने वाले पदार्थों के अभाव में भी सूर्य चमकता 
रहता है, एक प्रकार का प्रायः देहिक संपक स्थापित कर लिया था। परन्तु 
रामकृष्ण की शाब्दिक अभिव्यक्ति में अन्तर था। उनकी दृष्टि इतनी तीक्र 
थी कि वे प्रकाशित होने वाले पदार्थों को उस अवस्था में भी, जबकि वे उनके 
अस्तित्व से इनकार करते थे, बिना लक्ष्य किये न रह सकती थी। वे अपने 
सूर्य के बारे में कहा करते थे कि वह अच्छे व बुरे सब को एक सा प्रकाश 
देता है--वह एक ऐसा दीपक है जिसके प्रकाश के द्वारा एक मनुष्य धामिक 
पुस्तकों का अध्ययन कर सकता है, और दूसरा व्यक्ति जाली दस्तावेज 
बना सकता है--कि वह एक ऐसा चीनी का पवंत है जिससे चीनी के छोटे- 
छोटे कणों को लेकर जब चं,टियाँ अघा जाती हैं तो वे समझती हैं कि उन्होंने 
पर्वत को ही समाप्त कर दिया है, परन्तु जबकि वास्तव में वे उसके कुछ कण 
ही ले सकी हैं--यह एक ऐसा समुद्र है कि जिसके तट पर एक नमक की 
पुतली उसकी गहराई नापने के लिये उतरती है, परन्तु जिस क्षण में उसके 
पैर समुद्र के पानी का स्पद करते हैं उसी क्षण वह पिघल जाती है; विलीन 
हो जाती है और अदृश्य हो जाती है। “निरपेक्ष सत्ता” वह सत्ता है जिसे 

१. एक समय को बात है कि एक नमक की पुतली समुद्र की गहराई को 


मापने के विचार से, हाथ में एक मापने की यष्टिका लेकर समुद्र के किनारे 
पहुँची । जब वह समुद्र के जल के किनारे पर पहुँची, उसने विशाल समुद्र को 
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हम पकड़ नहीं सकते। यह हमारे हाथ नहीं आती, परन्तु इसका यह अर्थ 
नहीं है कि उसका अस्तित्व ही नहीं है। यह हमारी चेष्टाओं, हमारे अज्ञान, 
हमारी बुद्धिमत्ता है व हमारे अच्छे व बुरे कार्यों को आलोकित करती है। 
हम इसके बाहरी खोल को ही खटखटाते हैं, परन्तु एक सम्मिलन का क्षण आता 
है, जबकि वह हमें पुनः अपने विशाल मुख में ले लेता है और अपने अन्दर 
विलीन कर लेता है। परन्तु सम्मिलन के क्षण से पूर्व वह नमक की पुतली 
कहाँ थी? वे चींटियाँ कहाँ से आई थीं? और दीपक के प्रकाश में कार्य 
करनेवाले उस धामिक सन्त व जाली दस्तावेज के लेखक का घर कहाँ है तथा 
उसकी पाठ्य सामग्री और उसकी बीनाई ही कहाँ है ? 

रामकृष्ण हमें बतलाते हैं कि सब धामिक शास्त्र भी किसी अंश तक 
अपवित्र हैं; कारण वे मानवीय मुखों से झूठे हो चुके हैं। परन्तु क्या यह 
अपवित्रता वास्तविक है ! (क्योंकि यह पहले से ही ब्रह्मरूपी पवित्रता को 
स्वीकार करके चलते हैं) उन होंठों और मुखों का अस्तित्व कहाँ है, जिन्होंने 
भगवान्‌ के भोजन का कुछ अंश भक्षण किया है! 

इस लिये जब अन्ततः सम्पर्क ही लक्ष्य है,--रामकृष्ण के शब्दों में, 'पृथकी- 
कृत के साथ अपृथकीकृत का मिलन ही वेदान्त का अन्तिम लक्ष्य है”, तो ' पृथकी- 
कृत” चाहे कैसा ही सम्पकहीन क्‍यों न हो वह निश्चय ही अपृथकाकृुत का 
कोई अंश होना चाहिये। वस्तुतः रामकृष्णः दर्शन के दो विभिन्न स्तरों व 
ओर देखा। तब तक वह नमक की पुतली थी, परन्तु यदि वह केवल एक कदम 
और आगे बढ़ाती, और समुद्र के अन्दर अपना पर रख देती, तो वह समुद्र में ही 
विलीन हो जाती । वह नमक की पुतली. समुद्र की गहराई को हमें बतलाने के 
लिये कभी वापिस नहीं आती ।--रामक्ृष्ण वचनामृत ॥॒ 

१. यहाँ यह देखने योग्य है कि निरपेक्ष सत्ता की प्रतिपादक अद्वेत दशन- 
शास्त्र की विचारधारा का सुकरात के पृर्व॑वर्ती दार्शनिकों से कितना सादृश्य है ! 
उदाहरणा्थं : आयोनिआ के एनक्जीमंण्डर का | अनधिगम्यवाद (770१6- 
६277778/2 ) जिसमें उसने प्रतिपादन किया है कि सब पदार्थ पृथक्‍्करण द्वारा 
उत्पन्न होते हैं। अथवा ज्ञेनोकेन और ईलीयेट्स का एक अद्वितीयवाद' जो कि 
सब गति, सब परिवतेंन, के 2 तथा सब अनेकता को भ्रान्ति बतरूाता है। 
इन प्रथम यग के ग्रीक गों की दाइनिक विचारधारा के साथ भारतोय 
विचारधारा की अट्ट श्यंखला को पुनः स्थापित करने के लिये अभी बहुत खोज 


की आवश्यकता है। हे 
२. इसके लिये में उनकी सन्‌ १८८२ की मुलाकातों पर निभर करता हूँ, 
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मंजिलों में स्पष्ट भेद करते हैं :--एक माया के संकेत से आदिष्ट है जो कि 
पृथकीकृत विश्व की वास्तविकता की सृष्टि करती है, दूसरा परिपूर्ण ध्यान 
(समाधि) का दर्शन है, जिसमें अनन्त के साथ एक क्षण का मिलन भी हमारे 
अपने व दूसरों के भी पृथकीकृत अहम्‌ की म्रान्ति को तत्काल विलुप्त कर 
देता है। परन्तु रामकृष्ण स्पष्ट कहते हैं कि जब तक हम संसार का एक अंश 
हैं, और उससे अपने ऐक्य-बोध की प्राप्ति के लिये उसकी वास्तविकता का 
कभी न बुझनेवाला विश्वास (चाहे वह हमारे अपने ही दीपक में छिपा हुआ 
क्यों न हो) प्राप्त करते हैं, तब तक यह दावा करना कि संसार मिथ्या है 
सर्वथा बेहदा है। वह ऋषि जो समाधि से साधारण जीवन में आता है, उसे भी 
पुनः अपने पृथकीकृत अहम्‌ के आवरण में चाहे वह कसा ही सूक्ष्म व पवित्र 
क्यों न हो, आने के लिये बाध्य होना पड़ता है। वह आपेक्षिकता के संसार में 
धकेल दिया जाता है। “जहाँ तक उसका अहम्‌ आपेक्षिक रूप से, उसके लिये 
सत्य है, वहाँ तक यह संसार भी सत्य है; परन्तु जब उसका अहम पवित्र हो 
जाता है, तो वह समस्त बाह्य जगत्‌ को इन्द्रियों के निकट निरपेक्ष की बहु- 
रूप अभिव्यक्ति के रूप में देखता है।” 

उस समय माया अपने असली रूप में प्रकट होती है। यह एक ही समय 
में सत्य और मिथ्या, ज्ञान और अज्ञान, (विद्या और अविद्या) प्रत्येक पर- 
मात्मा की तरफ ले जाने वाली वस्तु ओर प्रत्येक उससे दूर ले जाने वाली 
वस्तु के रूप में प्रकट होती है। इसलिये इसका अस्तित्व है। 

रामहृष्ण के इस वैयक्तिक साक्षात्क/र का भी वही मूल्य है जो कि 
धर्म-प्रचारक सेण्ट टामस के साक्षात्कार का है, क्योंकि उन्होंने भी स्वयं भगवान्‌ 
का दर्शन व स्पद करके ही उन विज्ञानियों व परमज्ञान के अधिकारियों के 
अनुभव की पुष्टि की थी जिन्होंने स्वयं साकार व निराकार भगवान्‌ का साक्षा- 
त्कार किया था। और रामक#ष्ण भी उन्हीं में से |।एक थे। 

उन्होंने वाह्य व आभ्यन्तर दोनों तरह से भगवान्‌ के दर्शन किये थे। उसने 
अपने-आपको उनके सन्मुख उद्घाटित कर दिया था। साकार भगवान्‌ ने उनसे 
कहा था: में ही निरपेक्ष हँ। में ही पुथकीकरण का मूलाधार हूँ।” निरपेक्ष 
पुरुष से जो दिव्य शक्ति विकीर्ण होती है, उसके मूल में उन्होंने उसी तत्त्व 


जबकि उनके जीवन का अन्तिम समय निकट था और इसलिये जिनमें उनके 
विचार का सार निहित है। 
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को देखा था जो कि परमात्मा और विश्व को पृथक्‌ करता है, जोकि निरपेक्ष 
भगवान्‌ और माया में समानरूप से विद्यमान है। माया, शक्ति, प्रकृति यह 
भ्रान्ति नहीं है। विशुद्ध अहम्‌ के लिये वह उस परम-आत्मा की ही अभि- 
व्यक्ति है जोकि जीवात्माओं तथा विश्व का मूलस्रोत है । 

उस क्षण के बाद से प्रत्येक वस्तु सहज व स्पष्ट हो गई। ब्रह्म के अग्नि- 
समुद्र से एकदम वापिस आने पर उस द्र॒ष्टा ने आनन्दपूर्वक देखा कि किनारे पर 
प्रेमास्पद दिव्य माँ उसकी प्रतीक्षा कर रही हैं। परन्तु इस बार उसने उसे नई 
आँखों से देखा, क्योंकि उसने उसके गृढ़ अथे को--निरपेक्ष के साथ उसको 
एकता को समझ लिया था। मनुष्यों के निकट अपना स्वरूप अभिव्यक्त करने 
के लिये ही उस निराकार निरपेक्ष ने साकार मनुष्य या माता का रूप धारण 
किया था।' वही सब अवतारों का मूल तथा असीम व ससीम के मध्य दिव्य 
सम्पर्क-स्थापिका है। इसलिये रामक्ृष्ण माँ के मन्त्र का जाप करने लगे। 


१. भारतवर्ष में साकार भगवान्‌ की नारी रूप में भी कल्पना की जाती 
है: प्रकृति, शक्ति । 

२. ईसाई रहस्यवाद में पुत्र की भूमिका से इसकी तुलना कीजिये :-- 

“(भगवान्‌ कहते हैं) वह प्यारा पुत्र सेरे यश का प्रकाश है, उसके 

चेहरे पर अदृश्य, दृश्यरूप में प्रकट हो रहा है, जसा कि में देवता रूप में 

हैँ, और जिसके हाथ में में अपने आदेश से द्वितीय सर्वशक्तिमत्ता को 

देता हैं ।” -- मिल्टन !24720752 ,057 सर्ग ६,६८०। 

संभवतः रामकृष्ण भी (द्वितीय शब्द को छोड़कर, जो कि अभिव्यक्ति को 
उसे उत्पन्न करनेवाले परम संकल्प के आधीन कर देता है, यही बात कहते। 
परन्तु वे दोनों एक ही सर्वशक्तिमत्ता हैं। मिल्टन का भगवान भी रामकृष्ण 
के ब्रह्म के समान निरपेक्ष पुरुष हे, जो कि अभिव्यक्त नहीं है, और वह कर्म 
नहीं कर सकता। उसने इच्छा को, फलस्वरूप उसका पुत्र ही जो कि ख्रष्टा 
भगवान्‌ है उसका प्रतिनिधि होकर कार्य करता है (रामकृष्ण के लिये वही 
काली माँ हे) । पुत्र ही शब्द है, वही बात कहता है, उसका जन्म होता है, 
मृत्यु होती है, वही अभिव्यक्त होता है। परम पुरुष ही अदृदय भगवान हैं। 

कुठफाना ण ॥87 47%ए8८# ॥ए8॥06 ह॒ 

प्रकाश का आदि स्रोत जो कि स्वयं अदृदय है 

((227205८ ॥,05६6 3, 374) 

वह विचार ओर स्पशे के अतीत है। वह अचल है तथापि सर्वेब्यापक हे ; 

कारण वह सब पदार्थों में विद्यमान है 
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“मेरी दिव्य माँ निरपेक्ष से भिन्न नहीं है। वह एक साथ ही एक और 
अनेक है, वह एक और अनेक की अपेक्षा भी महान है। मेरी माँ कहती है 
मैं ही विश्व की जननी हूँ, में ही वेदान्त का ब्रह्म हूँ, में ही उपनिषद्‌ का आत्मा 
हँ। में वह ब्रह्म हँँ जिसने पार्यक्य की सृष्टि की है। अच्छा व बुरा सभी समान 
भाव से मेरे आदेश का पालन करते हैं। कर्म का नियम वस्तुतः विद्यमान हैं। 
में ही नियमों की निर्मात्री हूँ। अच्छे व बुरे सब कर्मो को मैं ही आदेश देती 
हैं। मेरे पास आओ। चाहे प्रेम (भक्ति) के द्वारा आओ, चाहे ज्ञान के द्वारा 
आओ या कम के द्वारा आओ; सभी भगवान्‌ की तरफ ले जाते हैं। में 
इस संसार के बीच से, इस कर्म-समुद्र के मध्य से तुम्हें पथप्रदशन कराऊंगी । 
और यदि तुम चाहो तो में तुम्हें निरपेक्ष पुरुष का ज्ञान भी प्रदान करूँगी । 
तुम मुझे छोड़कर भाग नहीं सकते। जिन्होंने समाधि में नि “पेक्ष पुरुष के दर्शन 
कर लिये हैं वे भी मेरी इच्छा की प्रेरणा से पुनः: मेरे पास वापिस आ जाते 
हैं।” मेरी माँ आदिमतम दिव्य शक्ति हैं। वह सर्वव्यापक हैं। वह समस्त दृश्य 
जगत्‌ के अन्दर व बाहर विद्यमान है। वह जगत्‌ की जननी है, और यह 
जगत्‌ अपने हृदय में उसे धारण किये हुए हैं। वह मकड़ी है, और यह जगत्‌ 
वह जाल है जिसे कि उसने स्वयं बुना है। मकड़ी अपने अन्दर से तार को 
बाहर निकालती है, और उससे अपने चारों तरफ जाल का निर्माण करती है। 
मेरी माँ एक साथ ही धृता एवं धारिणी है। वही छिलका है और वही 
गूदा है।' 

इस ओजस्वी मन्त्र का सार भारतवर्ष के प्राचीन उपादानों से ही संगृ- 
हीत है। रामक्ृष्ण व उनके अनुयायियों ने कभी यह दावा नहीं किया कि 


“पिता की सनन्‍्तान वह शक्ति आई और अपने महान पिता के समीप 
बेठ गई; वह भी अदृह्य हो गई, परन्तु फिर भी उपस्थित रही (सर्वेव्या- 
पकता का यह विशेष अधिकार है) ।2872975८ ]05:... सर्ग ७, ५८८। 

डेनिस सोरातकृत (07 शयातवे शगिल्ानओंं (9 क्रा7५ | 
702]9700 १९२८, देखिये। इन दोनों रहस्यवादों में सादृश्य सुस्पष्ट व 
स्वाभाविक है। दोनों का हो जन्मस्थान प्राच्य में है, ओर दोनों ही मनुष्य 
के एक ही सीमाबद्ध क्रिया के फल हैं। 

१. ऋमिक अस्तित्वों की उत्पादक शक्ति। 
२. रामकृष्ण के प्रिय शिष्य म' रचित रामकृष्ण कथामृत। स्वामी 
विवेकानन्द की जीवनी के १९२२-२४ के अन्तिम संस्करण सें। 
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उनका यह विचार एक नया विचार हैं। रामक्ृष्ण की प्रतिभा सर्वथा एक 
भिन्न प्रकार की थी। उन्होंने विचार में निद्रित देवताओं की तनद्रा को भंग 
करके उन्हें मूतिमान्‌ बना दिया। उन्होंने सुष॒प्त अरण्य सौन्दय्य के शुष्क स्रोतों 
को पुनः उद्बुद्ध किया और अपने चमत्कारिक व्यक्तित्व से उन्हें उष्णता 
प्रदान की। और इस प्रकार उनका यह ओजस्वी मंत्र अपने उच्चारण, अपने 
भावावेश, अपनी लय, अपने राग और अपने उत्कट प्रेम के गान में स्वयं एक 
विलक्षण वस्तु है।' 


१. इसके विपरीत उनकी यह प्रव॒त्ति रही है कि वे जहाँ पर मोलिकता 
का दावा भी कर सकते थे, वहाँ भी उन्होंने इसे अस्वीकार ही किया है। मेरा 
विश्वास है कि आधुनिक भारत व अन्य देशों के भी समस्त महान्‌ धार्मिक 
मनीषीगण की यह सामान्य धारणा है कि उनकी शक्ति इसी निशचय में 
निहित है कि उनका सत्य एक प्राचीन सत्य थ एक सनातन सत्य है। आयें- 
समाज के प्रतिष्ठाता दयानन्द को यदि किसी नये विचार के प्रवर्तक की उपाधि 
दी जाती थी तो बे अत्यन्त कुपित हो जाते थे। 

२. अरण्य सौन्दर्य नामक प्रसिद्ध परियों की कहानी को तरफ निर्देश है। 

(फ्रान्सीसी कहानी का दीषंक है 7.8 उ66९ 2प 3035 720#शक्षा। 
जिसका हब्दार्थ है: सुधुप्त अरण्य का सौन्दर्य। -अनुवादक ) । 

३. यह स्मरण रखने योग्य हे कि इसके कवित्व व संगीतसय उपादान 
आंशिकरूप से बंगाल की लोक-परम्परा से ही लिये गये हैं । प्राचीन वेष्णव 
कवियों के यात्रा व नाट॒थाभिनयों में प्रयुक्त गानों से उनका मन कितना 
प्रभावित हो चुका था, यह हम पहले ही देख चुके हैं। कबीर का एक 
दोहा वे प्रायः गाया करते थे। परन्तु आधुनिक कवियों व रागियों की बहुत 
सी रचनाओं ने भो उनके मन में काफी स्थान पाया था। (रामकृष्ण 
कथामृत--८्रष्टव्य ) प्राचीन कवियों में, अठारहवीं शताब्दी के कवि रामप्रसाद 
उनके एक अति प्रिय कवि थे। रामकृष्ण माँ के प्रति उनके स्वोत्रों को 
निरन्तर गाया करते थे व अपने प्रवचनों में उनका हवाला दिया करते थे। 
रामकृष्ण ने रामप्रसाद से अनेक चमत्कारिक उपमायें संगहीत की थीं। 
यथा :--पतंग की उपमसा जिसका कि मेने बाद में उल्लेख किया है। माँ के कुछ 
विशेष रूपों का वर्णन भी उन्होंने रामप्रसाद से ही लिया है। (उदाहरणार्थ :-- 
माँ जब अपनी प्रिय सन्‍्तान को भ्रान्त करने के लिये 'माया' का प्रयोग करती 
है उस समय उसके नेत्रों में एक प्रकार की दुष्टतापुर्ण व्यंग हंसी छिपी रहती है) । 
कथामृत में अन्य जिन गायक कवियों का उल्लेख है, उनमें निम्न उल्लेख- 
योग्य हैं :--उन्नीसवीं शताब्दी के पुर्बंचरण के माँ के उपासक कवि कसलाकान्त; 
उन्हीं के समकालीन काली के उपासक नरेशचन्द्र; उसी युग के वेष्णबव कवि 
एवं लोकप्रिय गीति रचयिता कुवीर; अपेक्षाकृत आधुनिक काल के कवि, केशव- 
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इस संगीत को कान लगा कर सुनिये। यह एक अपूर्व महान्‌ संगीत है। 
यह निः:सीम है परन्तु साथ ही स्वरसंगति से पूर्ण है। यह किसी कविता के 
छन्द के ढांचे में बँधा नहीं है, परन्तु स्वयं ही एक नियमित सौन्दर्य और आनन्द 
में अपने-आपको ढाल लेता है। निरपेक्ष की उपासना बिना किसी प्रयत्न के 
ही माया की आवेगमय भक्ति से ओतप्रोत है। जब तक हम विवेकानन्द की 
वाणी को सुनकर इसकी गहराई को नहीं नाप सकते, तब तक आओ इस 
प्रेम की पुकार को ही अपने कानों में भर लें। माया के बन्धनों में जकड़ा 
हुआ वह महान्‌ योद्धा उनसे मक्ति पाने के लिये निरन्तर प्रयत्न करता रहा, 
माया और उसमें निरन्तर संघर्ष चलता रहा। परन्तु रामकृष्ण के लिये यह 
स्थिति सर्वथा अजनबी थी। उनका किसी के साथ कोई संघर्ष न था। वे 
अपने शत्रु को भी मित्र की तरह प्यार करते थे, और कोई भी उनके आकर्षण 
का विरोध न कर सकता था। उनका शात्रु अन्त में उनसे प्रेम करने के 
लिये बाध्य हो जाता था। माया ने भी उन्हें अपने आलिगन पाश में बाँध 
लिया। उन दोनों के ओष्ठाधर एक हो गये। आर्मीडा को उसका रेनाड 
मिल गया। वह ससि जो अपनी पाणिग्रहणार्थी अन्य जनता को मायामुग्ध कर 


जि ीण-जनय-> 


चन्द्र के शिष्य प्रेसरास (जिनक्ः असली नाम त्रेलोक्य सान्याल था) जिन्होंने 
रामकृष्ण की अनेक नवीन रचनाओं से प्रेरणा प्राप्त को थी; एवं विख्यात 
नाटककार व रामकृष्ण के शिष्य गिरीशचन्द्र धोष (उनके चेतन्य लीला व बृद्ध- 
चरित' प्रभति नाठकों के गान) । 
१. इस स्थान पर टारक्वेटो दासो रचित यूरूसलम की मुक्ति! शीर्षक 
कविता के दो पात्रों की ओर निर्देश है । 
कहानी में इस प्रकार वर्णन है कि ग्यारह॒वीं शताब्दी में दर्मिहक में आर्मोडा 
नामक एक मायाविनी रहती थी। रेनाल्‍लड नामक एक अति साहसी वोर के 
साथ उसका परिचय हुआ। रेनाल्‍ड अत्यन्त आत्मविशध्वासी था--वह सोचता 
था कि आर्मोडा को जादृ-शक्ति उस पर कोई असर नहीं डाल सकतो। परन्तु 
धीरे-धीरे आर्मोडा का जादू उस पर अपना असर करने लगा--और रंनाल्‍ड 
पृणंतथा वशीभूत हो गया। आर्मीडा उसकी हत्या करना चाहती थी, परन्तु 
जब वह उसकी हत्या करने के लिये तंयार हुई--वह न कर सकी। उसके 
काँपते हुए हाथ से छरी पृथ्वी पर गिर पड़ी। तब आर्मोडा को मालूम हुआ 
कि यह रैनालड के प्रेमपाश में बंध गई है। इसके बाद से आर्थोडा ने जादू- 
विद्या छोड़कर ईसाई धर्म स्वीकार कर लिया। “-अनुवादक 
२. ससि--एक पाइ्चात्य पौराणिक कथा में यह वर्णन है कि ए येआ दोप 


<४ | रामकृष्ण 


देती थी उसने उसके निकट उस आरियाडने का रूप धारण कर लिया, जोकि 
थीसिस को हाथ से पकड़कर भूलभुलया के चक्कर से बाहर ले गई थी। 
वह सर्वशक्तिशालिनी माया जो बाज की आँखों पर पर्दा डाल देती है, उसने 
रामक्ृष्ण के नेत्रों को खोल दिया, और उसे अपनी हथेली से विस्तृत आकाश 
में विचरण करने के लिये ऊपर फेंक दिया। माया वह माँ है जो अपनी 
सन्‍्तान के सनन्‍्मुख अपना स्वरूप प्रकट करने के लिये नाना ऐश्वयंशाली दिव्य 
मूर्तियों में अपने-आपको अभिव्यक्त करती है। वह अपने प्रेम द्वारा, अपने 
हृदय की अग्निद्वारा मनुष्य के अहम्‌ के आवरण को इस प्रकार ढाल देती है 
कि वह “उस वस्तु के समान जिसकी लम्बाई है, परन्तु कोई चौड़ाई नहीं है 
केवल एक रेखा व बिन्दुमात्र रह जाती है, और जोकि उस उत्कृष्ट जादूगर 
की उंगली के स्पशंमात्र से ही ब्रह्म में घुलमिल जाती है। 

इसलिये वे उंगलियाँ और वह जल धन्य हैं। वह चेहरा और वह आवरण 
भी धन्य है। सभी पदार्थ भगवान्‌ हैं। भगवान्‌ ही सब पदार्थों में हैं। वह 
प्रकाश में भी हैं, और परछाई में भी हैं। सत्रहवीं शताब्दी के अंग्रेज नीति- 
वादियों से प्रभावित होकर ह्य.गो ने कहा था कि सूर्य केवल ईश्वर की छाया मात्र 
है । परन्तु रामकृष्ण यह कहना अधिक पसन्द करते कि छाया भी प्रकाश है। 

सच्चे भारतीय मनीषियों की तरह वह अपनी समग्र सत्ता द्वारा जब तक 


में एक संस नाम की जावूगरनी रहती थी। ग्रीक योद्धा युलिसिस भ्रमण करता 
हुआ उस द्वीप में पहुँच गया । उसने अपने कुछ आदमियों के साथ इयुरिलकास 
को उक्त द्वीप की छानबीन करने के लिये भेजा। परन्तु संस ने अपने जादू 
के बल से इयुरिलकास के सब सहचरों को संमोहित कर छपा दिया। इसके 
बाद यूलिसिस ने सास को दसन करके अपने साथियों को उसके चंगुल से 
छुड़ाया। यह कहानी ओडसी' काव्य में वणित है। --अनुवादक 

१, अथवा ज्येष्ठ भगिनी। एक स्थान पर रामकृष्ण ने केशवचन्द्र से 
कहा था : दिव्य माँ ने विश्व की अपनी रचना के अंग के रूप में माया की 
सृष्टि की है।” माँ विश्व के साथ खेल करती है। यह विश्व उसका खिलौना 
है। “वह ऊपर उड़ती हुई आत्मा रूपी पतंग को जो माया की डोरी से बँधी 
है, ढोला छोड़ देती है।--अक्तुबर १८८२ 

२. डनिस सोरेट : (०7 ब्याव (करड7क्रा (८६८४87 थे सि2- 
70 पृष्ठ ५२ । 

३. मिल्टन : /2288< जांधिी ०४८2८४३ए८ ॥8॥70 पाए शंद्ंहा$ ब्ूफुटमथ 
(027405८ [,057 ) सगे ३, ३७४ ) 
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किसी वस्तु की उपलब्धि नहीं कर लेते थे तब तक उस पर विश्वास नहीं 
करते थे। उनके सभी विचार जीवन के रस से परिपुष्ट थे। इसलिये उनके 
अन्दर जब किसी विचार का संच.,र होता था तो वह उनके लिये एक सुस्पष्ट 
देहिकरूप धारण कर लेता था। विश्वास का अर्थ अपने हृदय में धारण 
करना, और उसके बाद परिपक्व फलों को अपने अन्दर संग्रह करना है। 

रामकृष्ण जब भी किन्‍्हीं ऐसे निविड़ सत्यों का स्पर्श अनुभव करते थे तो 
वह उनके अन्दर केवल विचार मात्र नहीं रह जाते थे। वे जीवन धारण करने 
के लिये अंकुरित हो जाते थे और उनके विश्वास से सिचित होकर उपलब्धियों 
के उद्यान में पल्‍लवित व विकसित होकर फलों की सृष्टि करते थे। तब वे 
केवल भावमय व विच्छिन्न विचार नहीं रह जाते थे, अपितु वे एक सुनिद्दिष्ट 
आक्ृति धारण कर लेते थे और मनुष्यों की क्षुधानिवत्ति के लिये उनकी 
व्यावहारिक-उपयोगिता होती थी । जिस दिव्य मांस" का उन्होंने आस्वादन 
किया था, वही विद्व का उपादान है; सब धर्मों व सब भोजनों में वे उसी का 
एकरस आरस्वाद पायेंगे। वे प्रभु के रात्रि-भोज' में अमरत्व का आहार भी 
ग्रहण करेंगे, परन्तु उस समय उनके साथ केवल बारह धर्मप्रचारक, शिष्य ही 
न होंगे, परन्तु समस्त विश्व--व उसकी असंख्य बुभुक्षित आत्मायें उनके 
साथ होंगी। 

सन्‌ १८६५ के अन्त के लगभग तोतापुरी के विदा हो जाने के पदचात्‌, 
रामकृष्ण छः महीने से अधिक समय तक, इस जादू-शक्ति-सम्पन्न अग्निमण्डल 
के अन्दर ही रहे। और जब तक उनका शरीर सहन कर सका उन्होंने निरपेक्ष 
सत्ता के साथ एकत्व सम्पादन जारी रखा। यदि यह वर्णन विश्वसनीय है 
तो छः महीने तक वे अंग संचालन-शून्य समाधि-अवस्था में बने रहे। इसे 
सुनकर प्राचीन फकीरों के वर्णन याद आ जाते हैं--जिनकी आत्मा अपने शरीर 
को एक खाली घर की तरह छोड़कर प्रक्ृति की ध्वंस-क्रीड़ा का खिलौना 
बना देती थी। यदि रामक्ृष्ण का एक भतीजा उनके इस प्रकार स्वामिहीन 
शरीर की रक्षा और उसकी शक्तियों क। पोषण न करता तो वहजीवित न 
रह सकते थे। “निराकार” के साथ और अधिक काल तक समाधि-मिलन 
१. ईसा व उनके शिष्यों के अन्तिम रात्रि-भोजन की तरफ संकेत है। 


२. ऐसी फिम्बदन्ती है कि इस समय एक संन्‍्यासो अकस्मात्‌ दक्षिणेश्वर 
में आये, उस समय रामकृष्ण प्रायः अन्तिम श्वास ले रहे थे; उन्होंने रामकृष्ण 
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में रहना संभव भी न था। इसके अतिरिक्त यौगिक भावावेश का यही चरम- 
काल था, जोकि उन फ्रान्सीसी पाठकों को जोकि ठोस जमीन पर चलने के 
अभ्यस्त हैं, और जिन्होंने चिरकाल से आध्यात्मिक विद्युत्‌ के धककों का अन॒- 
भव नहीं किया है, चकित व विरक्‍त कर सकता है। परन्तु उन पाठकों को 
कुछ देर और धैर्य रखने की आवश्यकता है। हम सिनी के पवव॑त से शीघ्र 
ही नीचे--मनुष्यों के अन्दर आनेवाले हैं। 


बाद में रामकृष्ण ने स्वयं यह अनुभव किया कि वे ईद्वर को प्रल॒ब्ध 
कर रहे थे, और यह एक आश्चये है कि वे कैसे वापस लोट आये। उन्होंने 
इस बात का हमेशा ध्यान रखा कि उनके शिष्य कभी किसी ऐसी परीक्षा में 
प्रविष्ट होने का प्रयत्न न करें। उन्होंने विवेकानन्द को भी यह कह कर 
इन्कार कर दिया कि यह एक ऐसा आनन्द है, जिसका उपभोग उन उच्च 
आत्माओं के लिये निषिद्ध है, जिनका यह पुनीत कतंव्य है कि वे दूसरों की 


के देह पर इस प्रकार म्‌ टठी से प्रहार किये कि उनका पलायमान चेतन्य वापिस 
आ गया। 


रामकृष्ण के अन्यतम श्रेष्ठ शिष्य, और हिन्दू अध्यात्म विद्या (2४८(७0- 
79:5405 ) के परम विद्वान्‌ स्वामी दशारदानन्द, रामक्ृष्ण के सम्पर्क में आने वाले 
उनके शिष्यों में रामकृष्ण की सानसिक रचना को सब से अधिक समझने वाले 
थे। उन्होंने इस छः महीने की निविकल्प समाधि का वर्णन दिया है। उन्होंने 
लिखा है कि इस अचेतन अवस्था में रामकृष्ण का चेतन्य पुर्णरूप से अन्त हित 
हो गया था। वह केवल बीच बीच में कुछ समय के लिये उत्पन्न, सुक्ष्म रूप 
में उनको पूर्ण उपलब्धि” को आवृत कर लेता था। शारदानन्द के मतानुसार 
रामकृष्ण को इस अर्ध-चेतनावस्था में विश्वात्मा का आदेश प्राप्त हुआ (इसे 
हम विदवात्मा का निर्देश कहकर जीवनी-शक्ति को वापसी को पुकार या 
उत्पीड़न भी कह सकते हैं ) । इस आदेश ने उन्हें भावमख अवस्था में रहने 
के लिये बाध्य किया।” इसने उनसे कहा, अहम्‌ की पूर्ण चेतना को विलृप्त 
न होने दो, परम निरपेक्ष सत्ता के साथ एकत्व सम्पादन मत करो, किन्तु यह 
अनुभव करो कि वह विद्वात्मा जिसके बीच विश्व के अनन्त रूप जन्म ग्रहण 
करते हैं बह तुम्हारे अन्दर विद्यमान है; जीवन के प्रत्येक मुहतं में तुम॒ उसका 
वर्शन करते हुए विश्व का कल्याण करो।” इस प्रकार इस दीर्घ समाधि से 
अवतरण काल में ही रामकृष्ण ने अपने जीवन के विव्य लक्ष्य की उपलब्धि कर 
ली थी। यह एक ही दिन में व अकस्मात्‌ न हो गई थी, परन्तु धीरे-धीरे ही 
हुई थी। और हर हालत में यह १८६६ के पूर्वार्ध में हो गई थी। 
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सेवा के लिये अपने सुखों का त्याग कर दें। जब युवक नरेन (विवेकानन्द) 
ने उनसे निविकल्प समाधि--निरपेक्ष की खाड़ी में ले जाने वाले भयानक- 
दवार---को खोलने की प्रार्थना की तो रामकृष्ण ने, जो कभी भी अपना मान- 
सिक संतुलन न खोते थे, और अपने प्रिय पुत्र के भावों को कभी ठेस न पँँह- 
चाते थे, एकदम क्रुद्ध होकर इनकार कर दिया। उन्होंने आवेश में आकर 


१. ऐसी अवस्था में वह साधारण मनुष्य को इससे विरत होने के लिये 
कितने आग्रहशील होंगे! जीवन में जिनका गतिपथ अत्यन्त संकीर्ण है, उनके 
इसकी तीत्र लहरों की बाढ़ में निमग्न हो जाने, और इस प्रकार अपने-आपको 
व अपने समाज को हानि पहुँचाने की आशंका है। उभ्होंने अपने सांचो पांजा 
तरुण भतीजे हृदय” एवं अपने पृष्ठपोषक माथुर बाब्‌ को इस समाधि के निषिद्ध 
फल के भक्षण से किस प्रकार विरत किया उससे स्पेनी लेखक सर्वेण्टीज़ के 
उपयुक्त रसिकता व सुबुद्धि का परिचय मिलता है। 

हृदय अत्यन्त पाथिव मनृष्य था। वह अपने चाचा का परम भक्त था। 
वह अपने चाचा की ख्याति में हिस्सेदार होना चाहता था। वह सोचता था 
कि उत्तराधिकार के नियमानुसार उसे रामकृष्ण की आध्यात्मिक सुविधाओं 
से लाभ उठाने का अधिकार है। रामकृष्ण की निःस्वार्थपरता उससे सहन न 
होती थी। उसके चाचा के भावावेश के परीक्षणों से उसे विरत करने के सब 
प्रयत्न निष्फल हो गये। परिणाम यह हुआ कि उसका मस्तिष्क सर्वथा विकृृत 
हो गया और उसे मिरगी के-से दौरे आने लगे और वह चीत्कार करने लगा।-- 
रामकृष्ण ने कहा 'ओ माँ! इस मूर्ख के ज्ञान को लप्त कर दो ।” हृदय 
मिट्टी में लोटने लगा और अपने चाचा को गालियाँ बकने लगा। “चाचा 
तुमने क्या कर दिया! इन अवर्णनीय आनन्दों को में फिर कभी अनुभव न 
करूँगा।” रामकृष्ण ने उसे उसकी इच्छानुसार कार्य करने के लिये अकेला 
छोड़ दिया। हृदय के मस्तिष्क को तत्काल भयानक स्वप्नों ने घेर लिया। 
और उसे बाध्य होकर रामकृष्ण से अपने-आपको उनसे मुक्त करने के लिये 
प्रार्थना करनी पड़ी। 

धनो माथुर बाब को भी इसी प्रकार के अनुभवों का शिकार होना पड़ा । 
उन्होंने रामकृष्ण से उन्हें समाधि अवस्था के प्राप्ति तक पहुँचाने के लिये इच्छा 
प्रकट की। रामकृष्ण बहुत दिनों तक इनकार करते रहे, परन्तु अन्त में उन्होंने 
कहा, "बहुत अच्छा, दोस्त ! ऐसा ही हो।” बांछित समाधि के परिणामस्वरूप 
माथुर बाबू की व्यापार सम्बन्धी सब वषयिक बुद्धि एवं उत्साह विनष्ट हो गया। 
यह उनकी अभिलाषा से बहुत आगे था; बे अत्यन्त उहिग्न हो गये और इस दिशा 
में और आगे न बढ़ना चाहते थे। इसलिये उन्होंने रामकृष्ण से प्रार्थना को कि 
वे उन्हें समाधि-अवस्था से सर्वंदा के लिये मुक्त कर दें। रामक्ृष्ण मुस्कराये 
ओर उन्हें स्वस्थ कर दिया। 
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कहा, बड़ी शर्म की बात है ! में सोचता था कि तुम वह वट वक्ष हो, जिसर्क 
छाया में हजारों थकी हुई आत्मायें विश्वाम लेंगी। परन्तु तुम उसके स्थान पर 
केवल अपना ही भला चाहते हो। इन क्षुद्र वस्तुओं का ख्याल छोड दो। इस 
एकपादर्वीय आदर्श से तुम कैसे सन्तुष्ट हो सकते हो ? तुम्हें सर्वदर्शी होना होगा । 
सब रूपों में भगवान्‌ का उपभोग करो !” (इससे उनका अभिप्राय था कि 
कर्म और विचार दोनों के द्वारा, जिससे कि तुम अपने उत्कृष्टतम ज्ञान का 
मनृष्य-जाति की उत्कृष्टतम सेवा में उपयोग कर सको ।) 

त्याग के कठिन कतेव्य से भग्नहदय व अपमानित होकर नरेन रोने लगा। 
उसने स्वीकार किया कि गुरु की ताड़ना सर्वथा न्याययुक्त थी और उसने अपने 
जीवन को नम्प्रता, सहिष्णुता व साहस के साथ मानव-सेवा में अपित कर दिया । 
परन्तु फिर भी उसके हृदय में जीवन के अन्त समय तक अगम्य भगवान्‌ से 
मिलने के लिये एक रुग्ण अभिलाषा निरन्तर बनी रही । 

परन्तु हमें यह स्मरण रखना चाहिये कि हम कथा के जिस अंश तक 
पहुँचे हैं, वहाँ तक रामकृष्ण ने अपनी शागिर्दी की अवधि समाप्त न की थी । 
और यह भी ध्यान देने योग्य है कि साधारणतया हम सब लोग जिस प्रकार 
सम्मिलित अनुभव से अपनी वेयक्तिक अभिज्ञता प्राप्त करते हैं, रामक्ृष्ण 
ने उस प्रकार अपनी अभिज्ञता व अनुभव प्राप्त नहीं किया था। उन्होंने अपने ही 
वेयकितिक श्रम व कृष्टों से उसका मूल्य चुकाया था । 

उनकी समाधि-अवस्था से पुनरावृत्ति उनकी अपनी इच्छा व योग्यता 
के कारण नहीं हुई थी। वे कहते थे कि माँ ने शारीरिक कष्ट द्वारा उन्हें 
उनके कतंव्य का बोध कराया था। निविकल्प समाधि अवस्था से वे अतिसार 
के प्रबल आक्रमण द्वारा पुनः पीछे लौटने के लिये बाध्य हुए थे। यह अतिसार 
छः: महीने तक उन्हें कष्ट देता रहा। 

शारीरिक एवं मानसिक दोतों प्रकार के कष्टों ने उन्हें पृथ्वी के साथ 
सम्बद्ध रखा। उनको जाननेवाले एक फकीर ने कहा था कि ब्रह्म के साथ 
मिलन की इस समाधि से प्रत्यावृत्त होने के कुछ दिनों के अन्दर ही जब रामकृष्ण 
ने दो माँझिवों को परस्पर गुस्से में लड़ते हुए देखा तो वे अत्यन्त बेदना के 
साथ चीत्कार करने लगे। उन्होंने समस्त विश्व की वेदना से चाहे वह कैसी 
ही अपवित्र व प्राणघाती क्‍यों न हो--अपने-आपको एकाकार कर लिया था, 
और उससे उनका समस्त हृदय क्षत-विक्षत हो गया था। परन्तु इसके साथ 
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ही वह यह भी जानते थे कि मनुष्य के जितने भी मतभेद व पारस्परिक कलह 
हैं, वे माँ की ही सन्‍्तान हैं; यह सर्व-शक्तिमान्‌ पार्थेक्य परमात्मा का ही प्रकाश 
है और इसलिये उन्हें मनृष्य रूपी भगवान्‌ को सब अवस्थाओं व सब रूपों में 
ही, चाहे वे परस्पर कितने ही विरोधी क्‍यों न हों, और कसी ही विरोधी 
विचारधाराओं से उनका पोषण क्यों न होता हो, प्रेम करना चाहिये। सबसे 
बढ़कर उन्हें उनके सब भगवानों में प्रेम करके ही भगवान्‌ को प्रेम करना 
चाहिये। 

संक्षेप में उन्होंने यह अच्छी तरह अनुभव कर लिया कि सभी धर्म भिन्न- 
भिन्न मार्गों द्वारा उसी परमात्मा की तरफ ले जाते हैं। इसलिये वह उन सबकी 
छानबीन करने के लिये व्यग्र हो उठे, क्योंकि उनके लिये समझने का अर्थ ही 
अस्तित्व एवं कर्म था। 
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सबसे प्रथम मार्ग जिसकी उन्होंने छान-बीन करनी थी वह इस्लाम धर्म था। 
सन्‌ १८६६ के अन्त में जबकि वे अभी पूर्णतया स्वस्थ भी न हो पाये थे, 
उन्होंने उस पर चलना प्रारंभ कर दिया। 

मन्दिर से वे बहुत से मुसलमान मुसाफिरों को आते-जाते देखा करते थे। 
कारण उदारहृदया, दक्षिणेश्वर की प्रतिष्ठात्री रानी रासमणि ने, जो कि नीच 
जाति की “नई रईस' थी, धर्मं-परायणतावश अपने मन्दिर के साथ ही सभी धर्मों 
व वर्णो के अतिथियों के आश्चषय्र के लिये एक अतिथिशाला का भी निर्माण 
कराया था। वहीं पर एक दिन रामक्ृंष्ण ने गोविन्दराय नामक एक गरीब 
मुसलमान को पूजा व प्रार्थना करते हुए देखा, और उसके भूल॒ण्ठित शरीर के 
बाह्य पृष्ठ को ही देखकर उन्होंने जान लिया कि इस मनृष्य ने इस्लाम के द्वारा 
भगवान्‌ की उपलब्धि कर ली है। उन्होंने गोविन्दराय से दीक्षा देने के लिये 
कहा, और कुछ दिनों के लिये वह काली का पुरोहित अपने सब देवताओं को 
एकदम सवंेथा भूल गया। उन्होंने उनकी पूजा करनी छोड़ दी, उनका विचार 
तक भी त्याग दिया। वे मन्दिर की सीमा से बाहर रहने लगे, अल्लाह का 
नाम जपने रंगे, और मुसलमानों की पोशाक धारण कर ल्‍ी---और कल्पना 
कीजिये कि कहाँ उस महापातक--पवित्र गोमाता के निषिद्ध गोमांस के भक्षण 
तक के लिये भी उद्यत हो गये ! उनके स्वामी माथुर बाबू यह देखकर भय- 
भीत हो गये और उनसे इस कार्य से विरत रहने के लिये प्रार्थना करने लगे। 
उन्होंने रामकृष्ण को अपवित्रता व भ्रष्टाचार से बचाने के लिये एक मुसल- 
मान के आदेशानुसार अपने एक ब्राह्मण से गृप्त रूप से भोजन बनवाकर देने 
की व्यवस्था कर दी। एक भिन्न विचारधारा के प्रति अपने पूर्ण आत्मसमर्पेण 
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का परिणाम जैसा कि इस भावुक कछाकार की आध्यात्मिक यात्रा में सदा 
ही होता आया है उक्त विचार की प्रत्यक्ष स्थूलरूप में परिणति के रूप में 
प्रकट हो गया। उन्हें गंभीर मुद्रा धारण किये हुए एक शुम्र स्मश्रुधारी, ज्योति- 
मंय पुरुष के द्दन हुए (इस प्रकार संभवतः उन्हें पैगम्बर दृष्टिगोचर हुए) । 
वह रामक्ृष्ण के निकट आकर उसी में विलीन हो गया। रामक्ृष्ण ने मुसल- 
मानों के परमात्मा 'सगुण ब्रह्म” का साक्षात्कार किया। वहाँ से वे पुनः निर्गण 
अह्म में पहुँच गये। इस प्रकार इस्लाम की नदी ने उन्हें पुनः समुद्र तक 
पहुँचा दिया। 

इस्लाम-साधना के फलस्वरूप रामकृष्ण को तत्काल जो ब्रह्म में समाधि 
प्राप्त हो गई, उसके इस अनुभव की उनके व्याख्यातागण एक महत्वपूर्ण अर्थ 
में इस प्रकार व्याख्या करते हैं कि भारत की दो परस्पर विरोधी सन्‍्तानों 
का केवल अद्वत व निराकार ब्रह्म के आधार पर ही परस्पर पुनमिलन हो सकता 
है। इसीलिये उनकी स्मृति में रामकृष्ण मिशन ने हिमालय की गहराई में जो 
उपासना-केन्द्र स्थापित किया वह सब धर्मों के विशाल समन्वय-मन्दिर की 
आधारशिला है। 

सात वर्ष बाद, (स्पष्टता के लिये ही मैंने सब घटनाओं का संग्रह किया 
है) इसी प्रकार के एक अनुभव द्वारा रामकृष्ण को ईसाई धर्म की भी साक्षात्‌ 
उपलब्धि हो गई। सन्‌ १८७४ के नवम्बर महीने के लगभग, मल्लिक नाम के 
कलकत्ता के एक हिन्दू ने, जिसका कि दक्षिणेश्वर के समीप ही एक बगीचा 
था, रामकृष्ण को बाइबिल पढ़कर सुनाई। यह पहला ही अवसर था जब कि 
रामकृष्ण को ईसा का परिचय प्राप्त हुआ था। थोड़ी ही देर बाद शब्दों ने 
रक्‍तमांसमय शरीर का रूप धारण कर लिया। ईसा का जीवन गुप्तरूप से 
उनमें व्याप्त हो गया। एक दिन जब कि वे अपने मित्र, एक धनी हिन्दू के घर 
में बैठे हुए थे, उन्होंने दीवार पर टेंगा हुआ मेरी व उसके पुत्र का चित्र देखा। 
चित्र की मूर्तियाँ जीवित हो गईं। और आत्मा के अपरिवर्तनशीर नियम के 
अनुसार जिसकी आशा थी वही हुआ। वे दृश्य मूर्तियाँ उनके समीप आईं, 
और इस प्रकार उनके अन्दर प्रविष्ट हो गईं, कि उनकी समस्त सत्ता उनसे 
व्याप्त हो गई। इस बार यह अन्‍न्तःप्लावन पहले इस्लामिक अन्तःप्लावन की 
अपेक्षा कहीं अधिक शक्तिशाली था। इसने उनकी समस्त आत्मा को आच्छन्न 
'क्र लिया, समस्त बन्धनों को तोड़ डाला। हिन्दू विचारों को दूर बहा दिया। 
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भयभीत होकर, तरंगमालाओं के बीच से रामकृष्ण ने कदन किया, “ओ! माँ 
तुम क्या कर रही हो ? मेरी मदद करो ! ” परन्तु यह व्यथं था। ज्वार की 
लहर जो कुछ भी उसके सनन्‍्मुख आया उसे बहा चुकी थी। हिन्दू की आत्मा 
परिवर्तित हो चुकी थी। ईसा के अतिरिक्त अन्य किसी के लिये वहाँ कोई 
स्थान नहीं था। कई दिनों तक वह ईसाई चितन और ईसा के प्रेम में ही 
निमग्न रहे। उनके दिल से मन्दिर में जाने का विचार निकल गया। इस 
अवस्था में एक दिन अपरान्ह बेला में दक्षिणेश्वर के बगीचे में उन्होंने देखा 
कि एक आयतलोचन, शान्तमूर्ति, गौरांग पुरषः उनकी तरफ चला आ रहा है। 
यद्यपि वे यह न जानते थे कि वह कौन है, तथापि वे अपने अज्ञात अतिथि के 
जादू के वशीभूत हो गये। वह उनके समीप आया, और रामक्ृष्ण की आत्मा 
की गहराई में किसी का सुमधुर कण्ठस्वर सुनाई दिया। 

“उस ईसा के दशेन करो, जिसने विश्व की मुक्ति के लिये अपने हृदय 
का रक्‍त दिया है, जिसने मनुष्य के प्रेम के लिये असीमित वेदना को सहन 
किया है। यही वह श्रेष्ठ योगी हैं जो भगवान्‌ के साथ शाश्वतरूप से संयुक्त 
हैं। यही ईसा हैं जो प्रेम के अवतार हैं....।* 

मानव-पुत्र ने भारत के महषि माँ के पुत्र को आलिगनपाश में बाँधकर 
अपने में समा लिया। रामकृष्ण भावाविष्ट हो गये। और एक बार फिर 
ब्रह्य के साथ एकरूप हो गये। धीरे-धीरे वे पुनः पृथ्वी पर लछोट आये, परन्तु 
उस समय से भगवान्‌ के अवतार, ईसा के देवत्व में विश्वास करने लगे। परल्तु 
उनके निकट केवल ईसा ही भगवान्‌ के अवतार न थे। बुद्ध व कृष्ण भी 
अवतार' थे। यहाँ पर मैं अपने कल्पना-नेत्रों से देव सकता हूँ कि वे कट्टर 
ईसाई जो कि अपने एक ही परमात्मा के शरीर की पूजा करते हैं, गरूर के 
साथ अपनी भवें टेढ़ी करके कहते हैं :-- 

“परन्तु वह हमारे ईदवर के सम्बन्ध में क्या जानता था? यह केवल 


१. वे अवतार' शब्द का बहुत हो कम प्रयोग करते थे। वे तीर्थंकर 
(जन धर्म के संस्थापक) तथा दस सिक्स गुरु आदि सल्तों के लिये अपने हृदय 
में बड़ा आदर रखते थे। उनके अपने कमरे में देवताओं के चित्रों के साथ 
ईसा का चित्र भी विद्यमान था, और बे प्रति प्रातः व सायंकाल उसके सनन्‍्मुख 
धूप जलाया करते थे। बाद में भारतीय ईसाई रामकृष्ण में ईसा का प्रत्यक्ष 
प्रकाश देखने लगे ओर उन्हें देखकर भावाविष्ट होने लगे। 
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उसका एक स्वप्न था, एक मिथ्या कल्पना थी। उसके लिये यह इतना सुगम 
इसीलिये हो गया क्‍योंकि वह हमारे सिद्धान्त से अनभिनज्न था।” 

यह सत्य है कि वे नहीं जानते थे, परन्तु वे एक भक्त थे जो प्रेम के द्वारा 
विद्वास करते थे। वे बुद्धि द्वारा विश्वास करने वाले ज्ञानियों के ज्ञान का 
अधिकारी होने का दावा कभी नहीं करते थे। परन्तु जब दृढ़ता से धनुष को 
'पकड़ लिया जाता है, तब क्‍या दोनों वाण एक ही लक्ष्य का बेध नहीं करते ? 
और क्या एक ही लक्ष्य की ओर जाने वाले व्यक्ति के लिये दोनों पथ परस्पर 
मिल नहीं जाते? रामकष८्ण के विद्वान्‌ शिष्य विवेकानन्द ने उनके बारे में 
कहा था: 

“ये बाहर से भक्त थे परन्तु अन्दर से ज्ञानी थे।” तीब्रता के एक विशेष 
शिखिर पर पहुँच कर उत्कृष्ट प्रेम में ज्ञान का उदय हो जाता है, और महान्‌ 
बुद्धि हृदय को पीछे धकेल देती है। इसके अलावा ईसाइयों के लिये तो प्रेम 
की शक्ति को अस्वीकार करना और भी कठिन है। प्रेम के कारण ही गैलिली 
के गरीब मछियारों की उनके परमात्मा के अन्तरंग शिष्यों व उसके चर्च के 
प्रतिष्ठापकों में गिनती हुई है। और उस अनुतप्त पापी के अतिरिक्त, जिसकी 
केवलमात्र योग्यता उसके वह प्रेमाश्रु हैं जिससे उसने ईसा के चरणों को धोया 
है, और अपतो केशराशि से उन्हें पोंछा, और जिसे सूली-विद्ध ईसा ने प्रथम 
दर्शन दिया ? और अन्तत: किसी मनुष्य का ज्ञान इस बात पर निर्भर नहीं है, कि 
उसने कितनी संख्या में पुस्तकें पढ़ी हैं। प्राचीन काल की तरह रामक्ृष्ण के 
युग में भी संस्कृति व ज्ञान का प्रसार मुख्यतः मौखिक रूप से ही होता था। 
और रामक्ृष्ण ने अपने जीवन में सहस्नरों साधु, तीथ्थयात्री, पण्डित एवं धर्म- 
सम्बन्त्री नागा समस्याओं और धर्मज्ञान के विश्वकोष तथा धामिक दर्ेन- 


१. और विवेकानन्द कहते हैं; “किन्तु मेरे सम्बन्ध में इसके सर्वथा विपरीत 
है ।” भारत के एक अन्य महान्‌ धामिक विचारक, केशवचन्द्र सेन जो कि अपने 
समसामयिक विद्वानों में योरोपीय विचारों के प्रभाव से सबसे अधिक प्रभावित 
हुए थे, इतने विनयशील थे कि वह उस भक्‍त के चरणों में, जिसके हृदय की 
अन्तर्द ष्टि ने ही ज्ञान के अन्दर रहनेवाली आत्मा को आलोकित कर दिया 
था, भक्तिपूवक बेठते थे। 

२. मेरी मेगडेलन। ईसा की जीवनी में कई मेरियों' का वर्णन है। इस- 
'लिये उनसे इसे पृथक करने के लिये उसके निवास-स्थान व जन्‍्म-स्थान के 
अनुसार मेरी सगडेनल संज्ञा दी है। 
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शास्त्र से सम्बद्ध समस्याओं में व्यस्त सब प्रकार के मनुष्यों से ज्ञान की प्राप्ति 
की थी--और निरन्तर ध्यान व मनन' द्वारा वह और गंभीरतर हो गया 
था। “एक दिन उनके एक शिष्य ने उनके ज्ञान से विस्मित होकर--उनसे 
प्रन्‍न किया : आप ने यह इतना ज्ञान किस तरह प्राप्त कर लिया है ?” राम- 
कृष्ण ने उत्तर दिया : मैने पढ़ा नहीं है, केवल विज्ञानियों के मुख से सुना है। 
उनके ज्ञान की ही माला गथकर मैंने अपने गले में डाल ली है, और उसे अध्ये के 
रूप में माँ के चरणों में समपित कर दिया है।” 

वे अपने शिष्यों को कह सकते थे: 

“मैने हिन्दू, मुसलमान, ईसाई सभी धर्मों का अनुशीलन किया है, हिन्दू- 
धर्म के विभिन्न सम्प्रदायों के भिन्न-भिन्न पथों का भी अनुसरण किया है-- 
मैंने देखा है कि उसी एक भगवान्‌ की तरफ ही सबके कदम बढ़ रहे हैं, 
यद्यपि उनके पथ भिन्न-भिन्न हैं। तुम्हें भी एक बार प्रत्येक विश्वास की परीक्षा, 
तथा! भिन्न-भिन्न पथों पर पर्यटन करना चाहिये।' में जिधर भी दृष्टि डालता 
हँ उधर ही हिन्दू, मुसलमान, ब्राह्म, वेष्णव व: अन्य सभी सम्प्रदायवादियों को 
धर्म के नाम पर परस्पर लड़ते हुए देखता हूँ। परन्तु वे कभी इस बात पर 
विचार नहीं करते कि जिसे हम कृष्ण के नाम से पुक'रते हैं, वही शिव है 
वही आद्या शक्ति है, वही ईसा है, वही अल्लाह है, सब उसी के नाम है-- 
एक ही राम के सहस्रों नाम हैं। एक तालाब के अनेक घाट हैं। एक घाट पर 
हिन्दू अपने कलसों में पानी भरते हैं और उसे जल कहते हैं; और दूसरे 
घाट पर मुसलमान अपनी महकों में पानी भरते हैं और उसे पानी” नाम देते 
हैं; तीसरे घाट पर ईसाई लोग जल लेते हैं और वे उसे वाटर' की संज्ञा 
देते हैं। कया हम कभी यह कल्पना कर सकते हैं कि यह वारि जल” नहीं 
है, अपितु केवल पानी' अथवा वाटर' ही है? कितनी हास्यास्पद बात है ! 
भिन्न नामों के आवरण के नीचे एक ही वस्तु है, और प्रत्येक उसी वस्तु की 


१. रामकृष्ण संस्कृत समझ लेते थे, यद्यपि बोल न सकते थे। वे कहा 
करते थे कि मेरे बाल्यकाल में एक पड़ोसो के मकान में साध जो कुछ पढ़ा 
करते थे में वह सब समझ जाता था। यद्यपि यह ठीक है कि पथक-पथक्‌ शब्दों 
का अर्थ मेरी समझ में न आता था । यदि कोई पण्डित संस्कृत में वार्तालाप 
करते थे तो में उनके भाव को समझ लेता था--परन्तु में स्वयं संस्कृत में न 
बोल सकता था।” -“कथामृत २, १७ 

२. रामकृष्ण कथामृत २, १७। 
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खोज कर रहा है; जलवायु, स्वभाव तथा नाम हो भिन्न हैं, अन्यथा और 
कोई भेद नहीं है। प्रत्येक मनुष्य को अपने धर्म पर चलने दो। यदि उसके 
अन्दर हादिक भाव से भगवान्‌ को जानने की उत्कट लालसा है तो उसे शान्ति- 
पूर्वक चलने दो ! वह अवश्य ही उसे पा छेगा।” 

सन्‌ १८६७ के बाद रामक्ृष्ण के आन्तरिक ज्ञान-भण्डार' में कोई विशेष 
वृद्धि नहीं हुई, परन्तु जो अमूल्य रत्न उन्होंने संगृहीत किये थे उनका उपयोग 
करना उन्होंने सीख लिया। दिव्यदर्शन द्वारा जो कुछ उन्होंने देखा था उसे 
बाह्य जगत्‌ के सम्पर्क में लाये, और अपनी आत्मिक विजयों को अन्य मानवीय 
अनुभवों की सफलताओं के संमुख लाकर उन्होंने जो अद्वितीय पुरस्कार उन्हें 
मिला था उसके मूल्य को और अच्छी तरह समझ लिया। इन्हीं वर्षों में उन्हें 
अपने वास्तविक मिशन व कर्तव्य कर्म का बोध हुआ। 

असीसी के दरिद्व, क्षुद्र मनुष्य के साथ रामक्ृष्ण का नैतिक व देहिक अनेक 
प्रकार का सादृष्य दृष्टिगोचर होता है। वह भी प्रत्येक प्राणी के साथ सुकोमल 
भातृभाव का अनुभव करते थे और स्नेह एवं सहानुभूति की रसधारा से इस 
प्रकार पुष्ट हुए थे कि वे दूसरों को अपने आनन्द का अंश दिये बिना सन्तुष्ट 
न हो सकते थे। गंभीरतम समाधि के प्रवेशद्वार पर जब माँ उन्हें अपनी 
तरफ आक्रृष्ट कर रही थी, उन्होंने माँ से प्रार्थना की : 

“ओ! माँ मुझे मनुष्यों के संसर्ग में रहने दो! मुझे एक शुष्क तपस्वी 
मत बनाओ ! ” 

और माँ ने उन्‍हें महासमुद्र के गर्भ से जीवन के तट पर वापिस फेंकते हुए 
उत्तर दिया(जो कि अधें-चेतनावस्था में उन्होने सुना) । 

“मानव-प्रेम के लिये आपेक्षिक चेतन्य के द्वार पर खड़े रहो।” और इस 


१. इस ग्रन्थ का द्वितीय भाग पष्ठ २४८। 

२, उनके ईसाई धर्म सम्बन्धी अनभव के अतिरिक्त, जिसका कि मेने इससे 
पुव॒पष्ठों में उसके युक्तियुक्त स्थान पर वर्णन किया है, यद्यपि यह अनुभव वास्तव 
में सन्‌ १८७४ सम हे था। 

३. इस समय के बाद से रामकृष्ण ने समाधिस्थ होने के सब प्रलोभनों 
से अपने-आपको मुक्त रखने की चेष्टा की ओर उसके खतरों से बचते रहे। 
अनेक विपज्जनक भावावेश के अवसरों से वे अपनी रक्षा करते रहे--यथा, 
सन १८६८ में गया दहन से उन्होंने इसोलिये इनकार कर दिया, क्योंकि उसके 
साथ अनेक प्राचीन स्मृतियाँ सम्बड़ थीं, और वे जानते थे कि उसके दशन 
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प्रकार वह मानव-संसार में वापस आ गये और मानवता के उष्ण व सहज 
स्रोत में अवगाहन करने लगे। सन्‌ १८६७ के मई मास में, कठिन रोग के 
आक्रमण से अत्यन्त दुबंछ होकर, वे आठ वर्ष बाद फिर अपनी जन्मभूमि 
कामारपुकुर में छः या सात महीने के लिये विश्राम करने के लिये चले गये । 
अपने छोटे से गदाधर को देखकर, जिसकी विचित्र ख्याति उन तक पहुँच 
चुकी थी और जिसके कारण वह उसके दर्शन के लिये व्यग्र हो उठे थे, अत्यन्त 
प्रफुल्लित सीधे-सादे ग्रामवासियों की सहृदयता के बीच रामक्ृष्ण एक बाल- 
सुलभ आनन्द का अनुभव करने छलगे। और यह सीधे-सादे किसान अपनी 
स्वाभाविक सरलता के कारण ही शहर के पण्डितों व मन्दिरों के भक्तों की 
अपेक्षा उनके विश्वासों की गहराई के अधिक निकट थे। 

इस ग्रामवास के अवसर पर ही उन्हें अपनी किशोरी स्त्री को समझने का 
अवसर प्राप्त हुआ। शारदा देवी की आयु उस समय केवल चौदह वर्ष थी। 
वह अपने माता-पिता के पास रहती थी, परन्तु अपने पति के आगमन का 


करने पर वे अपनी आत्मा को पुनः साधारण जीवन के क्षेत्र में न ला सकेंगे। 
उन्हें अपनी आन्तरात्मा से यह आदेश प्राप्त हुआ था कि वे दूसरों की सहायता 
के लिये प्रतिदिन को वस्तुओं के जीवन में ही वास करें। 

२. भरवी ब्राह्मणी भी उनके साथ गई, परन्तु यात्रा-काल के अनुभव भैरवी 
ब्राह्मणी के लिये गौरवास्पद नहीं हैं। इस प्रसिद्ध ब्राह्मणी का चरित्र उसको 
बुद्धि के अनुकूल न था, और उसकी ध्यान-साधना उसे मानवीय दुर्बलताओं से 
ऊपर न उठा सको थी। रामक्ृष्ण को दीक्षा देकर, और उन्हें अपने ज्ञान का 
प्रकाश देकर वह उन पर अपने एकाधिकार का दावा करती थी। वह रामकृष्ण 
के ऊपर तोतापुरी की प्रधानता से पहले ही पर्याप्त यातना भोग चुकी थो, और 
वह यह नहीं चाहती थी कि रामकृष्ण अपने जन्मस्थान में जाकर फिर अपने 
उन पुराने साथियों के एकाधिकार में चले जायें जिनके सन्‍्मुख बह एक अपरिचित 
के अतिरिक्त ओर कुछ न थी। इसके अतिरिक्त, रामकृष्ण कौ पत्नी यद्यपि 
अत्यन्त विनम्र व स्नेहशील थी, तथापि उसको उपस्थिति से भेरवी को अत्यन्त 
कष्ट हुआ, ओर वह अपने इस भाव को गुप्त भी न रख सकी। फलस्वरूप 
कुछ कष्टदायक घटनाओं के बाद, जिनसे कि उसके सम्बन्ध अधिक सधर न 
हो सके, उसने अपनी दुर्बंडता को अनुभव किया। तब उसने रामक्ृष्ण से अपनी 
गलती के लिये क्षमा-याचना की और हमेशा के लिये उनसे बिदा ले ली। बनारस 
में उसकी रामकृष्ण के साथ फिर अन्तिम भेंट हुई, जहाँ कि वह अपना शेष जीवन 
सत्य को कठोर खोज में व्यतीत करने के लिये चली गई थी। कुछ दिन बाद 
उसका वहाँ देहान्त हो गया। 
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समाचार सुनकर वह कामारपुकुर आ गई। इस पवित्रहदया किशोरी पत्नी 
का आध्यात्मिक विकास उसकी आयु की तुलना में कहीं अधिक था, और 
उसने तत्काल अपने पति के मिशन एवं उनके जीवन में जो विशुद्ध प्रेम तथा 
कोमल स्वार्थशून्यता का भाग उसे अदा करना है, इसे खूब अच्छी तरह समझ 
लिया। वह उन्हें अपना पथप्रदशेंक जानकर तनमन से उनकी सेवा में लूग गई। 

दशारदामणि के स्वार्थ को बलि देने के कारण, रामकृष्ण को काफी निन्दित 
एवं कठोर दब्दों में निन्दित होना पड़ा है। परन्तु शारदामणि ने अपने व्यव- 
हार में इसका लेशमात्र भी कभी इंगित नहीं किया। उसके समस्त जीवन में 
जो व्यक्ति भी उसके सम्पर्क में आये उन सबको उसने समान भाव से सौम्य एवं 
प्रशान्त किरणमाला के आलोक से आलोकित किया। इसके अतिरिक्त एक 
और भी तथ्य है जिसे कि विवेकानन्द के सिवाय अन्य किसी ने प्रकट नहीं 
किया है। रामकृष्ण अपने दायित्व को खूब समझते थे, और उन्ह।ने अपनी 
पत्नी को कहा था कि यदि वह कहे तो वह अपनी सबसे अधिक प्रिय वस्तु-- 
अपने मिशन (आदशे) को भी उसके लिये त्याग कर सकते हैं। 

उन्होंने अपनी पत्नी को कहा था: मं प्रत्येक स्त्री को माता की दृष्टि 
पे देखता हूँ। यही भाव में तुम्हारे प्रति भी रख सकता हूँ। परन्तु यदि तुम 
अपने साथ विवाहित होने के कारण मुझे संसार (माया के संसार) में खींचना 
चाहती हो तो में तुम्हारी सेवा के लिये तैयार हूँ। 

भारतीय आध्यात्मिकता के इतिहास में यह एक नवीन घटना है। हिन्दू 
प्रथा के अनुसार धार्मिक जीवन मनुष्य को उसके अन्य कर्तव्यों से स्वतः ही 
मुक्त कर देता है। परन्तु रामकृष्ण के अन्दर मानवता की भावना अति प्रबल 
थी, इसलिये वे यह अनुभव करते थे कि उनकी पत्नी का भी उनपर अधिकार 
है। परन्तु दूसरी तरफ शारदामणि भी इतनी उदार थी कि वह अपने पति के 
मिद्न के लिये अपने अधिकारों को सहर्ष त्यागने व उन्हें प्रोत्साहित करने के 
लिये उद्यत थी । परन्तु विवेकानन्द स्पष्ट रूप से लिखते हैं कि रामकृष्ण को 

१. विशेषतः इस सम्बन्ध में कुछ ब्रह्मसमाजी उल्लेखनीय हैं। वे राम- 
कृष्ण के प्रभाव को केशवचन्द्र से अधिक बढ़ा हुआ देखकर उनसे विरक्‍त हो गये 
थे--औओर रामकृष्ण की व्यापक लोकप्रियता को सहत न कर पाते थे। 


२. विवेकानन्द-- मेरे प्रभु पुस्तक से। विवेकानन्द को सम्पूर्ण ग्रंथावलि 
का चतुर्थ खण्ड, ततोय संस्करण १९२३, का १६९ पृष्ठ। 
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“अपनी पत्नी की अनुमति” से ही अपनी पसंद का जीवन व्यतीत करने की 
स्वतन्त्रता प्राप्त हुई थी। उसकी सरलता एवं आत्मत्याग से मुग्ध होकर, 
रामकृष्ण उसके साथ ज्येष्ठ 'म्राता की तरह व्यवहार करते थे। जितने महीने 
वे एक साथ रहे, रामकंष्ण उसे एक कर्मपरायणा पत्नी व निपुण प्रबन्धक 
बनाने के लिये घैयपूर्वक शिक्षा देते रहे । उनके अन्दर साधारण व्यवहार बुद्धि 
इतनी अधिक मात्रा में थी, कि उनकी रहस्यवादी प्रकृति के साथ उसका कंसे 
मेल बैठता था, यह देखकर आइदचर्य होता था। ग्राम्य बालक ने एक ऐसे 
स्कूल में शिक्षा प्राप्त की थी, कि गृहस्थ व ग्राम्य जीवन के प्रत्येक भेद से वे 
सुपरिचित थे। रामक्ृष्ण के जानकार लोग उनके घर की सुव्यवस्था व 
स्वच्छता को देखकर प्रायः कहा करते थे कि इस सम्बन्ध में यह दरिद्र क्षुद्र 
व ईद्वर-परायण व्यक्ति अपने शिक्षित एवं धनी शिष्यों को भी शिक्षा दे 
सकता है। 

सन्‌ १८६७ के अन्त में वे दक्षिणेशवर वापस आ गये, और आगामी वर्षे 
में उन्होंने मन्दिर के स्वामी व अपने संरक्षक माथुर बाबू के साथ कई तीर्थ- 
यात्रायें को। सन्‌ १८६८ के प्रारंभ के महीनों में उन्‍होंने शिव की नगरी 
काशी-धाम, गंगा और यमुना के संगम पर अवस्थित प्रयागतीर्थ, एवं पौरा- 
णिक कथाओं तथा परम संगीत के आदिस्थलरू और क्ृष्ण की प्रेमलीला के 
निकेतन वृन्दावनधाम की यात्रा की । उनके भावावेश व उन्माद की सहज ही 
में कल्पना की जा सकती है। जब उन्होंने काशीधाम के निकट गंगा को पार 
किया, तो उन्हें वह 'परमात्मा की नगरी” पत्थरों से निर्मित नहीं प्रतीत हुई, 
अपितु एक स्वर्गीय यरूसलम की तरह “आध्यात्मिकता के एक घतनीभूत स्तूप' 
के रूप में दिखाई देने लगी। काशी के श्मशान घाट में उन्होंने धवल देह एवं 
पिगल जटठा-जूटथारी शिवमूरति के और चिताश्रेणी के ऊपर आनत एवं मृत 
पुरुषों को मोक्षदान करती हुई काली माँ के दर्शन किये। गोधूलि के समय 
जमुना के तट पर ग्वाल बालकों को अपनी गउओं के साथ वापस आते हुए 
देखकर वह भाव-विमुग्ध हो गये और व्याकुल होकर चीत्कार करने लगे: 
“क्ृष्ण ! कृष्ण कहाँ हैं? 

इस तीर्थ-यात्रा के समय यदि रामकृष्ण ने भगवान्‌ का साक्षात्कार न भी 
किया हो, तो भी उन्होंने किसी एक ऐसी वस्तु के दशेन अवश्य किये थे 
जो कि हम पर्चिमवासियों के लिये एक उत्कृष्टतर महत्त्व तथा गंभीरतर 
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अर्थ रखती है। उन्होंने मानवीय दुःख-यन्त्रणा का साक्षात्कार किया था। 
अब तक वे अपने मन्दिर के स्वणिम पिजरे में समाधि-तन्द्रा में विभोर रहते थे 
जहाँ काली ने अपने केशपास से विश्ववेदना को उनके नेत्रों से ढका हुआ था। 
रामकृष्ण जब अपने धनी साथी के साथ देवघर पहुँचे, वहाँ उन्होंने नग्न, 
जीर्ण-दीर्ण, व क्षुधापीड़ित सांथालों को देखा, जोकि भयानक दुर्भिक्ष के नग्न 
शिकार बने हुए थे। उन्होंने माथुर बाबू से उन छोगों के भोजन का प्रबन्ध 
करने के लिये कहा। माथुर बाबू ने आपत्ति प्रकट करते हुए उत्तर दिया कि 
वे इतने धनी नहीं हैं कि सारी दुनिया को भोजन दे सकें। यह सुनकर राम- 
कृष्ण उन भूखे लोगों के बीच में बैठकर रोने लगे और कहने छगे कि वे 
वहाँ से न हिलेंगे और उनके कष्टों में हिस्सा लेंगे। अन्त में क्रोसस को 
हार माननी पड़ी और अपने गरीब पुरोहित की इच्छा पूरी करनी पड़ी। 

सन्‌ १८७० में माथुर बाब्‌ ने लगान वसूली के समय, रामक्ृष्ण को अपने 
साथ अपनी एक जमींदारी में ले जाकर फिर गलती की। दो वर्ष से लगातार 
सूखा पड़ने के कारण, फसू नहीं हुई थी, और किसान बड़े कष्ट से अपने 
दिन व्यतीत कर रहे थे। रामक्ृष्ण ने माथुर बाबू से, किसानों का लगान माफ 
करने, उन्हें सहायता देने, और उन्हें एक भोज देने की शिफारिश की । माथुर 
बाबू ने प्रतिवाद किया, परन्तु रामकृष्ण टलने वाले न थे । 

उन्होंने धनी जमींदार से कहा, तुम केवल माँ की जागीर के प्रबन्धक 
ही। वे माँ के आसामी हैं। तुम्हें माँका पैसा खर्च करना चाहिये। जब उसके 
आसामी कष्ट भोग रहे हैं, तुम उनकी सहायता से कैसे इनकार कर सकते 
हो! तुम्हें सहायता करनी ही होगी।” 

माथुर बाबू को स्वीकार करना पड़ा। 


१. क्रोसस ईसा से ५६० वर्ष पूर्व लिडिया का राजा था। उसने दार्शनिक 
सलन से अपने भविष्य के सम्बन्ध में प्रघत किया। सलन ने कहा कि उसके 
भविष्य के बारे में वह कुछ नहीं कह सकता। इस पर क्रोसस अत्यन्त कुपित हो 
गया। इसके बाद फारस के राजा साइरास ने उसे अपना बंदी बना लिया 
और क्रोसस को मृत्युदण्ड दिया गया। जलती हुई चिता में उसे जलाकर मार 
देने की आज्ञा हुई। चिता में लेट जाने पर क्रोसस को सलन का कथन याद हो 
आया, और उसने सलहून का नाम उच्चारण किया। बन्दी के मुख से सलन का 
नाम सुनकर साइरास ने फ्रोसस को मुक्त कर दिया । साहरास सलन का भक्त 
था --अनुवादक 
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यह सब बातें भूलने लायक नहीं हैं । रामकृष्ण मठ एवं मिशन के वर्तमान 
प्रधान व ठाकुर के सर्वप्रथम शिष्यों व सन्देशवाहकों में से अन्यतम स्वामी 
शिवानन्द ने, अपनी आँखों देखी एक घटना का वर्णन इस प्रकार दिया है। 

एक दिन दक्षिणेश्वर में रामकृष्ण ने भावाविष्ट अवस्था में कहा : 

“जीव ही शिव है (सब जीवित प्राणी भगवान्‌ हैं) । उन पर दया-प्रदर्शन 
का दुःसाहस कौन कर सकता है? दया नहीं, परन्तु सेवा; मनुष्य की सेवा 
ही भगवान्‌ की सेवा है।” 

विवेकानन्द भी उस समय उपस्थित थे। उन्होंने यह अर्थपूर्ण शब्द सुनकर 
शिवानन्द से कहा: 

“आज मैंने एक महान्‌ सत्य को सुना है। मैं इस जीवित सत्य की सारे 
संसार में घोषणा करूँगा।* 

स्वामी शारदानन्द ने कहा: 

“उस दिन से आज तक रामक्ृष्ण मिशन ने जो असंख्य सेवाकार्य किये 
हैं, उनका आरम्भ कब और कहाँ से हुआ इस प्रश्न का उत्तर इसी में 
छिपा है।” 

इस समय के लगभग ही रामक्ृष्ण के कुछ बन्धु-बान्धवों की मृत्यु ने 
उनके ऊपर वेदना के एक निष्ठुर व स्नेहमय हाथ की छाप डाल दी। 
भगवत्‌-प्रेम में निमग्न रामकृष्ण, यद्यपि मृत्यु को केवल अनन्त आनन्द में पुनः 
प्रत्यावतेन समझते थे, तथापि अपने तरुण भतीजे व सहचर की मृत्यु के अवसर 

पर वे अपने-आप को प्रसन्न रखने के लिये हंसने की चेष्टा और उसकी आत्मा 


१. एक और अवसर पर उन्होंने कहा था: “भगवान्‌ सब मनुष्यों में हैं, 
परन्तु सब मनुष्य भगवान्‌ में नहीं हैं। यही कारण है जिससे कि वे कष्ट भोगते 
हैं ।” (50 फद्घागांटत5ध&5 टबटआं725, १, २७९) 

२. रामक्ृष्ण ने स्वयं अति विनीत भाव से सेवा का दृष्टान्त उपस्थित किया 
था। उन्होंने ब्राह्मण होते हुए भी, एक अस्पृश्य के घर जाकर उससे घर साफ 
करने की अनुमति माँगी। धर्मंभीरु हिन्दुओं की दृष्टि में यह एक अत्यन्त गहित 
कर्म था, और इससे उसके व उसके अतिथि दोनों को ही महान्‌ विपत्ति में पड़ जाने 
को आशंका थी, इस भय से उस अस्पृश्य व्यक्ति ने उन्हें ऐसा करने को अनुमति 
नहीं दी। रात्रि के समय जब सब व्यक्ति सो गये, तब रामक्ृष्ण उसके घर 
पहुँचे और अपने केशों से उसके घर को बृहार कर साफ कर विया और 
हक करने लगे “ओ ! माँ मुझे अस्पृव्यों का सेवक बनता दो ! ” (विवेकानन्द- 
मेरे प्रभु ) 


रामकृष्ण | १०१ 


की मुक्ति के लिये प्रार्थना करने लंगे। परन्तु उसकी मृत्यु के अगले ही दिन 
उन्होंने एक भयंकर वेदना का अनुभव किया। उनका हृदय विदीणर्ण हो गया, 
और यहाँ तक अवस्था हो गई कि उन्हें श्वास लेने में भी कठिनाई प्रतीत 
होने लगी और वे सोचने लगे: 

“ओ! ईश्वर ! ओ ईह्वर ! यदि मेरी यह हालत है, तो जिन्होंने अपने 
प्रियतम व सन्‍्तानों को खो दिया है, उनकी क्‍या हालत होगी? ”! 

और माँ ने शोक-सन्तप्त प्राणियों को विश्वास का प्रलेप प्रदान करने के 
लिये रामकृष्ण को शक्ति व कतंव्य का दान दिया । 

स्वामी शिवानन्द ने मुझे लिखा था, “जिन्होंने अपनी आँखों से इस बात 
को नहीं देखा है कि संसार से सर्वथा अनासकत यह व्यक्ति किस हद तक 
सांसारिक नर-नारियों के कष्टों को सुनने में दिन-रात व्यस्त रहता था, और 
उनके बोझ को हल्का करने की सतत चेष्टा करता था, वे इसकी कल्पना भी 
नहीं कर सकते। हमने इसके असंख्य उदाहरण देखे हैं, और अब भी कुछ ऐसे 
गृहस्थ जीवित होंगे, जोकि रामक्ृष्ण को मनुष्य-जाति के प्रति उनकी स्नेहाद 
करुणा एवं उसके कृष्टों को दूर करने के लिये किये गये भगीरथ प्रयत्नों के 
लिये उन्हें नित्य आशीर्वाद देते हैं। सन्‌ १८८३ की घटना है कि मणि मल्लिक 
नामक एक प्रसिद्ध धनी वृद्ध व्यक्ति का लड़का मर गया और वह भग्न-हृदय 
होकर रामकृष्ण की शरण में आया। रामक्ृष्ण ने उसकी वेदना को इतनी गह- 
राई से अनुभव किया कि ऐसा प्रतीत होता था कि वे स्वयं ही मृत संतान के 
पिता हैं, और उनकी पीड़ा मल्लिक को भी मात कर गई। कुछ समय इसी 
तरह गुजर गया। अचानक ही रामक्ृष्ण एक भजन गाने लगे।* 

परन्तु यह कोई शोकगीत या शव-सत्कार का भजन न था। यह एक 
वीरता का गान था, मृत्यु के साथ आत्मा के वीरतापूर्ण संग्राम का गीत था। 

“ओ मनुष्य ! युद्ध के लिये संनद्ध हो जा, रणसज्जा से सज्जित होकर 
मृत्यु तेरे घर पर चढ़ाई कर रही है। विश्वास के रथ में बैठ जाओ, ज्ञान का 
तूणीर धारण करो। और शक्तिशाली प्रेम के धनुष को खींचकर माँ के नाम 
के दिव्य वाणों की वर्षा करो।”' 
१. उस समय उन्होंने दिव्य दष्टि से एक नंगी तलवार देखी थी। 


२. मेंने इस गान का यह अंश 'रामकृष्ण कथामत' से दिया है। यह अपने 
प्रकार की एक ही घटना न थी। रामकृष्ण ने अनेक शोकाकुल हृदयों को अपने 
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ओर शिवानन्द ने उपसंहार में कहा है, “इस प्रकार उस पिता का कष्ट 
किस प्रकार शान्त हो गया, यह मैं अब भी भूला नहीं हँ। यह गान सुनकर 
उसका साहस फिर लोट आया, वेदना दूर हो गई, और उसे पुनः शान्ति प्राप्त 
हो गई ।” 

यह घटना वर्णन करते हुए मुझे बिथोवन की कथा याद आ जाती है। 
वे भी एक मृतपुत्रा जननी को सान्त्वना देने के लिये, बिना एक भी शब्द कहे, 
अपने पियानो पर आकर बैठ गये थे और अपने गान से उसे सान्त्वना दी थी। 

इस स्नेह-ममतामय एवं दु:ख यंत्रणाकुल जीवित मानवता के साथ उनके 
दिव्य सम्बन्ध की अभिव्यक्ति एक भावावेगमय परन्तु सर्वथा पवित्र एवं 


०९. रे 


धार्मिक प्रतीक में भी होती थी। जब सन्‌ १८७२ में उनकी पत्नी पहली 
बार दक्षिणेश्वर आई, तो रामक्ृष्ण की धामिक श्रद्धा से युक्त करुणा ने, 


अनेक भजनों द्वारा शान्ति प्रदान को है। परन्तु यह वीरतापूर्ण सन्देश सब में 
एक-सा रहा है। 

व ठ 3807 ऐेक्ागाट्टाधगात (पृष्ठ ६५२-६५३) में यह वर्णन 
कुछ भिन्न प्रकार से है। रामकृष्ण ने भग्न-हृदय पिता की व्यथा-भरी कथा सुनी ; 
पर कुछ उत्तर नहीं दिया और अधे चेतनावस्था में निमग्न हो गये । अचानक ही 
उनका मुखमण्डल उद्भासित हो गया और वे तीब्र भाव-भंगिमा के साथ युद्ध-गान 
गाने लगे। इसके उपरान्त वे पुनः साधारण अवस्था में आ गये और उस दुःखी 
पिता को स्नेहपूर्ण कथा द्वारा सान्त्वना देने लगे। 

धनगोपाल मुकर्जो ने भी अपनो स्वाभाविक निपुणता के साथ इस घटना 
का जिस प्रकार स्वामी शिवानन्द ने वर्णन किया है, वसा ही वर्णन किया है। 
परन्तु उन्होंने अपनी आँखों से यह घटना नहीं देखी थी। किन्तु शिवानन्द एवं 
“रामकृष्ण कथामृत' के रचयिता ने स्वयं इसे देखा था। 

१. शारदामणि मार्च १८७२ से नवम्बर १८७३ तक, अप्रल १८७४ से 
सितम्बर १८७५ तक एवं और फिर १८८२ में एवं अन्तिम बार सन्‌ १८८४ में 
आकर रामक्ृष्ण को मृत्युपर्यन्त दक्षिणेश्वर में उनके साथ रही । पहली बार जब वह 
अपने स्वामी के निकट आई, उस समय उसका स्वास्थ्य बहुत खराब था पर उसने 
बड़ी वीरतापूर्वक मार्ग को कठिनाइयों का सामना करते हुए अत्यन्त धैर्य व परिश्रम 
के साथ वह यात्रा समाप्त की थी। रामक्ृष्ण के जोवन में यह एक अत्यन्त 
हृदयस्पज्ञों घटना थी। उसका प्रथम बार २० महीने का वास, तथा दोनों रहस्य- 
वादी साधकों का सर्वथा पवित्र एवं भावावेगमय समान जीवन यह भी एक 
कम असाधारण वस्तु नहीं हे। 
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जो कि सब प्रकार के ऐन्द्रयिक विकार व कामना से सर्वथा मुक्त थी, उसके 
अवगुण्ठन के नीचे एक देवीमूति का साक्षात्कार किया। सबके सन्‍्मुख उन्होंने 
इसकी घोषणा की। मई महीने की एक रात में, जब पूजा की सब सामग्री 
तैयार हो गई, उन्होंने शारदादेवी को काली के आसन पर बैठा दिया, और 
पुरोहित के रूप में शोडषी पूजा के अनुष्ठान के द्वारा नारीत्व की अचेना की। 
उस समय दोनों ही एक अधेचेतन व अतिचेतन समाधि-अवस्था में लीन 
थे। और जब रामकृष्ण की समाधि भंग हुई तो उन्होंने अपनी सहचरी को 
'माँ' शब्द से सम्बोधित किया। उनकी दृष्टि में वह निष्कलंक मानवता के 
जीवित प्रतीक की साक्षात्‌ मूर्ति थी। उनकी परमात्मा सम्बन्धी धारणा 
क्रमिकरूप से विकसित हुईं थी। प्रारम्भ में परमात्मा के सम्बन्ध में उनका 
यह विचार था कि वह एक सर्वेब्यापी सत्ता है, जिसमें प्रत्येक वस्तु उसी 
प्रकार लीन हो जाती है, जिस प्रकार एक सूर्य प्रत्येक वस्तु को अपने अन्दर 
घुला-मिला कर एक कर लेता है, परन्तु अन्त में उनका यह विचार इस उष्ण 
अनुभूति के रूप में परिणत हो गया कि सभी पदार्थ परमात्मा हैं। वे सभी 
छोटे-छोटे सूर्यों के समान हैं, जिनमें कि वह (परमात्मा) व्याप्त व क्रियाशील 
रहता हढै। यह ठीक है कि दोनों में एक ही विचार है, परन्तु दूसरी धारणा 
पहली को इस प्रकार विपय॑स्त कर देती है कि न केवल उच्चतम से निम्ततम 
की ओर, अपितु निम्नतम से उच्चतम की ओर, भी एक दोनों तरफ जानेवाली 
श्रंखला है, जोकि अविच्छिन्नरू्प से परमात्मा के साथ सब जीवों को संयुक्त 
करती है। इस प्रकार मनुष्य पवित्र हो जाता है। 

अपनी मृत्यु से दो वर्ष पूर्व सन्‌ १८८४ के अप्रैल में उन्होंने कहा था: 


१. एक तान्त्रिक अनुष्ठान । 

२९ इस घटना के प्रत्यक्षदर्शी एकमात्र साक्षी समोपवर्तो विष्णु के सन्दिर 
के पुजारी थे। 

रामकृष्ण का नारी-पूजा-धर्म केवल अपनी निष्कलंक पत्नी तक ही सोमित 
नहीं था। वे अत्यन्त पतित वेइयाओं तक में भी मातुत्व के दशेन करते थे। 
विवेकानन्द ने कहा था, “मेने इस व्यक्ति को स्वयं ऐसी स्त्रियों के सामने खड़े 
हुए, उनके पेरों पर शुककर प्रणाम करते हुए और अश्रृप्लावित नेत्रों के साथ 
यह कहते हुए देखा है कि “माँ तुम एक रूप में पथ में खड़ी हो, और दूसरे 
रूप में तुम विश्व की जननी हो। माँ ! में तुम्हें प्रणाम करता हूँ, में तुम्हें 
प्रणाम करता हूँ । (777 77850८7) 
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“में अब अपने अन्दर घटित होने वाले परिवर्तन को अनुभव करने लगा 

हँ। बहुत दिन हुए जब वैष्णवचरण ने मुझे कहा था कि जब मेँ मनुष्य के 
अन्दर परमात्मा को देखने लगूँगा तभी मुझे पूर्णज्ञान प्राप्त हो जायेगा। अब 

में देखता हूँ कि रूपों की अनेकता के बीच में वही गति क्र रहा है--कभी 
वह एक धर्मात्मा के रूप में, कभी दम्भी के रूप में और कभी पातकी के रूप 
में भी वही प्रकट होता है। इसीलिये में कहता हूँ, नारायण ही धर्मात्मा पुरुष 
में है, नारायण ही दम्भी में है, और नारायण ही पातकी व उच्छ खल मनुष्य 
में भी है। 

पाठकगण, जिससे कहानी के सूत्र को छोड़कर मार्गम्रष्ट न हो जायें 
और वे पहले से ही यह जान सकें कि अपने अनेक मोड़ों व घ॒मावों के बावजूद, 
यह नदी, जो कि कभी अपने-आपको अत्यन्त छोटी-छोटी धाराओं में विभक्‍त 
करती हुई प्रतीत होती है, और फिर अपने मुख्य मार्ग पर लौटती हुई दिखाई 
देने लगती है, हमें कहाँ ले जा रही है। 

सन्‌ १८७४ के करीब से में अपनी कहानी पुनः प्रारंभ करता हूँ, जबकि 
उन्होंने अपनी धामिक अनुभूति का चक्र पूर्ण कर लिया था, और जब 
उनके अपने कथनानुसार ही उन्होंने ज्ञानवृक्ष के तीन सुन्दर फल करुणा, भक्ति 
और त्याग को प्राप्त कर लिया था। इसी समय में बंगाल के अनेक प्रसिद्ध 
व्यक्तियों के साथ उनकी मुलाकात के परिणामस्वरूप उन्हें उनके ज्ञान को 
अपूर्णता एवं भारतीय आत्मा की उस विराट बुभुक्षु शून्यता का, जो कि उनकी 
प्रतीक्षा कर रही थी, पता लगा। 

अपने ज्ञान की वृद्धि के सभी उपलभ्य साधनों का प्रयोग करने में, धामिक 
व विद्वान, गरीब व अमीर, इधर-उधर घूमने वाले तीर्थयात्री, या विज्ञान और 
समाज के स्तम्भरूप सभी प्रकार के व्यक्तियों से ज्ञान प्राप्त करने में उन्होंने 
कभी संकोच नहीं किया। वेयक्तिक अहंकार उन्हें छू तक न सका था; बल्कि 
उनका यह विचार था कि सत्य के प्रत्येक अनुसन्धानकर्ता' ने कोई न कोई 
ऐसा विशेष प्रकाश प्राप्त किया है, जोकि उसे प्राप्त नहीं है, और इसलिये 

वे उनकी जूठन की उंछवृत्ति करने के लिये भी सवंदा तत्पर रहते थे। और 


१. करुणा, भक्ति ओर त्याग यह ज्ञान के तीन महाफल हैं। (सुप्रसिद्ध 
पंडित विद्यासागर के साथ रामकृष्ण का साक्षात्कार, ५ अगस्त १८८२) 
(4 ०0६ रेिक्रागरा775॥78 ), पृष्ठ ५२६ । 
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इसीलिये वह बिना इस बात का विचार किये कि वे उसका किस प्रकार स्वागत 
करेंगे, जहाँ भी उनका पता लगता था, उनके पास चले जाते थे । 


यहाँ पर, गत साठ वर्ष से भारत की आत्मा में जो एक महान्‌ जागृति 
आन्दोलन चल रहा था, उसका एक संक्षिप्त विवरण योरोपीय पाठकों की जान- 
कारी के लिये देना आवश्यक है। यद्यपि इस वर्ष (सन्‌ १९२८) उनमें से एक 
संस्था, अर्थात्‌ ब्रह्मसमाज की स्थापना का शताब्दि समारोह मनाया जा रहा है, 
तथापि इस महाजागरण के सम्बन्ध में कुछ विशेष सुनाई नहीं देता। ब्रह्म 
समाज के प्रतिष्ठाता की यादगार के इस महान्‌ अवसर पर भारतवासियों के 
साथ समस्त मानव-जाति को ही इसमें अपना सहयोग देना चाहिये। क्‍योंकि 
सब कठिनाइयों व बाधाओं के बावजूद उसने ही सर्वप्रथम प्राच्य और प्रतीच्य, 
युक्ति और विश्वास के बीच समानता के आधार पर सहयोगिता प्रारम्भ करने 


१. से पहले भी निर्देश कर चुका हूँ कि उन्हें अपने मन्दिर में प्रत्येक प्रकार 
के भगवद-विशव्वासियों एवं विभिन्न सम्प्रदायानुयायियों के साथ वार्तालाप करने 
का देनिक सुयोग प्राप्त था। जिस दिन से भेरवी ब्राह्मणी ने यह घोषणा की थी 
कि रामकृष्ण ने भगवान का साक्षात्कार कर लिया है और वे ईश्वर के अवतार 
हैं, उस दिन से दूर-दूर से सब प्रकार के लोग उनके दर्शन के लिये आते थे। 
इस प्रकार सन्‌ १८६८ से १८७१ के मध्यकाल में उन्होंने प्रसिद्ध बंगाली कवि 
समाइकेल मधुसूदन दत्त, जिन्होंने हिन्दू-धर्म को त्याग कर ईसाई धर्म ग्रहण कर 
लिया था, एवं वेदान्तशास्त्र के ध्रन्धर विद्वान पंडित नारायण शास्त्री व 
पद्सलोचत आदि अनेक पंडितों से परिचय किया था। सन्‌ १८७२ में वेष्णव 
उपाध्याय तथा आर्येससमाज के संस्थापक दयानन्द से, जिसके सम्बन्ध में 
में अगले अध्याय में वर्णन करूँगा, उनका साक्षात्कार हुआ। देवेन्द्रनाथ 
से उन्होंने कब मुलाकात की थी, उसकी ठीक-ठीक तारीख देना मेरे लिये 
संभव नहीं है। इस बारे में हिन्दू विद्ानों का एकमत नहीं है। तथापि सन्‌ 
१८६९-७० के बाद इसको संभावना नहीं है। ठाकुरवंशियों ने १८६४- 
६५ के लगभग तारीख दी है। रामक्ृष्ण के प्रामाणिक-जोवनो-लेखक मं 
(महेद्वनाथ गुप्त) ने रामकृष्ण के इस कथन के आधार पर कि उनको मुलाकात 
के अवसर पर केशवचन्द्र सेन आदि अहा समाज के मंच पर उपासना कर रहे थे 
इसका समय सन्‌१८६३ निर्धारित किया है। केशवचन्द्र १८६२ से १८६५ तक 
उक्त समाज के आचार्य रहे हैं; इसके अतिरिक्त कुछ ऐसे कारण हैं, जिनसे सन्‌ 
१८६४-६५ में रामकृष्ण वहाँ यात्रा न कर सकते थे, इसकी पुष्टि होती है। 
जो भी हो, सन १८७५ में जब केशव नवीन ब्रह्मसमाज के प्रधान थे तब केशव से 
उनकी मुलाकात हुई, और उसी समय से उनके हादिक सम्बन्ध स्थापित हुए। 
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की इच्छा और साहस प्रकट किया था। और विश्वास से उसका अभिप्राय 
उस अन्ध स्वीकृति से नहीं है, जिसमें कि अनेक शताब्दियों से पददलित 
जातियाँ इस शब्द का प्रयोग करती हैं। अपितु उसका अभिप्राय एक जीवित 

व चक्षुष्मान अन्तर्दन से है। मैं यहाँ राममोहन राय का निर्देश कर रहा हूँ ।' 


१. इस बारे में साधारण जानकारी प्राप्त करने के लिये लूण्दन स्टूडेण्ट 
करिश्चियन मृवमेण्ट--प्रकाशित, के० टी० पाल रचित 7४८ 35088 ९०7- 
गटएंणा जाए पध्रवां॥/ १९२७ पुस्तक पठनीय है। उक्त पुस्तक में गत 
हाताब्दी में राष्ट्रीय आन्दोलन एवं धासिक हिन्दू आन्दोलन के विकास का 
सही-सही चित्रण है। के० दी० पाल एक भारतीय ईसाई हैं जो कि गांधी जी 
के परम मित्र हैं। प्राच्य और प्रतीच्य दोनों प्रकार के विचारों से उनका मन' 
निष्पक्ष भाव से प्रेरित है। उन्होंने अपनी इस पुस्तक में योरोपीय तथ्य विज्ञान 
एवं उसकी ऐतिहासिक त्रुटिहीनता के साथ, आत्मा के विज्ञान, जो कि विशेष 
रूप से एक भारतोय विज्ञान है, का मिश्रण किया हे। 

पेरिस से प्रकाशित योरोप' पत्रिका के १५ दिसम्बर सन्‌ १९२८ के अंक में 
मेरे 770/4 ॥7 770ए८००८०८! लेख से तुलना कोजिये। 

भारतीय पत्रिका, 'प्रबुद्ध भारत” के अक्टूबर १८२८ के अंक में स्वामी 
निखिलानन्द की एक सुन्दर आलोचना प्रकाशित हुई है। इससे पूर्व सन्‌ १८२८ 
के ब्रह्मसमाज के शताब्दी महोत्सव में भी वह यह प्रबन्ध पढ़ चुके हैं। प्रबन्ध का 
शीर्षक है “777० 700027255 ०६ एटाट्रांणत वेषधंपड् पा४. 4480 गरप्रादाल्ते 
ए225. (॥7 7706/9) 
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[ राममोहत राप, देवेन्द्रनाथ टेगोर, केशवचन्द्र सेन, दयाननन्‍्द ] 


राममोहन राय वह असाधारण पुरुष थे, जिन्होंने इस प्राचीन महाद्वीप 
के आध्यात्मिक इतिहास में एक नये यग का प्रारंभ किया था, वही वास्तव 
में भारत में सबसे प्रथम विश्वनागरिक थे। अपने जीवन के साठ वर्ष से भी 
कम समय में उन्होंने प्राचीन एशिया की महान्‌ पौराणिक गाथाओं से लेकर 
आधुनिक योरोप के व॑ज्ञानिक बुद्धिवाद तक सभी विचारों का अपने अन्दर 
समावेश किया था । 


१. रामसोहन की जीवनी एवं रचनाओं के लिये सन्‌ १९२५ में मद्रास 
के नटसन द्वारा प्रकाशित रि4]७ रिशवग ध०॥47 रि०9, पं जाए गाते 
59८८८॥८$ देखिये । परन्तु कालक्लम के सही निर्देश न होने के कारण उक्त ग्रन्य 
का आकर्षण विनष्ट हो गया है। 

मॉडने रिव्यू कलकत्ता आफिस से प्रकाशित, रामचन्द्र चटर्जो लिखित, 
रिया थिठल्‍क्ा रि०ए बाते ०१८: 7709, १९१८ शीर्षक पुस्तिका भी 
द्रष्टठप है। थह दोनों पुस्टके फिसो अंश तक सिस सोफिया डौब्सन कौडेट द्वारा 
लिखित राममोहन राय की जीवनों पर आधारित हैं । मिस सोफिया राममोहन 
को व्यक्तिगत रूप से जानती थी।' 

कलकत्ता की मॉडन रिव्यू! पत्रिका के १९२८ के सितम्बर मास के अंक में 
प्रकाशित एन० सी० गांगुली राचित महत्वपूर्ण लेख के कुछ अंश भी इस सम्बन्ध 
में द्रष्टव्य हैं। राजकोट, बम्बई के ओरियण्टरू क्राइस्ट हाउस' ते प्रकाशित 
मणिलाल सी ० पारीख रचित 'राज्ि सोहन राय, एवं अक्टूबर सन्‌ १९२८ के 
सॉडन रिव्य में प्रकाशित अध्यापक धीरेन्द्रनाथ चौधरी लिखित रिक्त 
].07097 7१०ए ४7८ ॥0८ए०7८८ प्रबन्ध भी पठनीय हैं। 

राममोहन राथ द्वारा प्रतिष्ठित ब्रह्मममाज नामक धार्मिक संस्था के 
सम्बन्ध में शिवनाथ शास्त्री प्रणीत 775007ए रण ४छ८ 8४४70 507ग्रभ]ं दो 
खण्ड, १९११ कलकत्ता देखिये । 
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एक सम्ध्रान्त बंगाली परिवार में उनका जन्म हुआ था, जिन्हें उत्तरा- 
धिकार-सूत्र से राय की उपाधि प्राप्त थी। उनकी शिक्षा मुगल सम्राट के दर- 
बार में हुई थी, जहाँ की सरकारी भाषा फारसी थी। 

बाल्यकाल में उन्होंने पटना के स्कूल में अरबी भाषा सीखी, और इसी 
भाषा में अरस्तू तथा यूक्लिड का अध्ययन किया। इस प्रकार जन्म से एक 
कट्टर ब्राह्मण होने पर भी इस्लामिक संस्कृति में उनका पोषण हुआ। चौदह 
से सोलह वर्ष की अवस्था में, जबकि उन्होंने काशी में संस्कृत पढ़ना प्रारंभ 
किया उससे पूर्व, उन्हें हिन्दू धर्मंशास्त्रों के सम्बन्ध में कोई ज्ञान न था। उनके 
हिन्दू जीवनी लेखक कहते हैं कि यह उनका दूसरा जन्म था। परन्तु यह स्पष्ट 
है कि एकेश्वरवाद में विश्वास करने के लिये उन्हें किसी प्रकार की वेदान्त- 
शास्त्र की शिक्षा की आवश्यकता न थी। इस्लाम के साथ सम्पर्क के कारण 
बाल्यकाल में ही उनके अन्दर इसकी जड़ जम चुकी थी, ओर हिन्दू रहस्यवाद 
के विज्ञान तथा अनुशीलन ने सूफीवाद के अमिट प्रभाव को जिसका उष्ण- 
निःश्वास उनके जीवन के प्रारंभ से ही उनके शरीर में व्याप्त हो रहा था, 
केवल और अधिक द॒ढ़ व शक्तिशाली बना दिया । 





१. राममोहन राय के परिवार का मूल निवास-स्थान मुशिदाबाद था। 
उनका जन्म लोअर बंगाल के बर्दवान दहर में हुआ था। 

२. राममोहन पितृकुल से वेष्णव थे। 

३. रामसोहन राय की एक प्रबल बुद्धिवादी, एवं अपनी जाति के घातक 
व भयानक अन्धविद्वासों के विरुद्ध युद्ध करनेवाले समाज-सुधारक के रूप में 
ख्याति होने के कारण उनके स्वभाव की अन्तररंशन-शक्ति एवं रहस्यवादी प्रकाश, 
विशेषतः पाइ्चात्यों की दृष्टि में, किसी अंश तक धंधले पड़ गये हैं, परन्तु 
धीरेन्द्रनाथ चौधरी द्वारा उनकी प्रतिभा के रहस्यवादी पाहर्य को पुनः सन्मुख 
लाने का प्रयत्न किया गया है। उनकी बुद्धि को यह स्वतन्त्रता भी कभी इतनी 
मूल्यवान्‌ न होती, यदि वह समान रूप से गंभोर एवं नानाविधि भक्ति-तस्वों पर 
आधारित न होती । बचपन से ही कुछ यौगिक ध्यान-साधनाओं, यहाँ तक कि 
कुछ तान्त्रिक अनुष्ठानों का भी, जिनका कि बाद में उन्होंने खण्डन किया है, 
उन्होंने अनुशीलन किया था। वह कई-कई दिनों तक परमात्मा के नाम व किसी 
एक गुण पर ध्यान लूगाया करते थे, और तब तक शब्द का जाप जारी रखते थे, 
जब तक कि परमात्मा अपनी उपस्थिति को अभिव्यक्त न कर देता था। 
(पुरश्चरण का अभ्यास ) इन अवसरों पर वे ब्रह्मच्य एवं मोनब्रत का अवलम्बन 
कर सुफीवाद की रहस्यवादी साधनायें किया करते थे। बंगाल की भक्ति- 
साधना की अपेक्षा, उन्हें मृफीवाद अधिक तृप्तिदायक प्रतीत होता था। उनको 
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उनकी संग्र,मप्रिय प्रतिभा के उत्साह ने, जोकि एक युद्धघोटक के समान 
जीवत व दुनिवार था, उन्हें सोलह वर्ष की अवस्था में ही मू्तिपूजा के विरुद्ध 
एक जीवनव्यापी संग्राम में प्रवेश करने के लिये बाध्य कर दिया। उन्होंने 
कट्टर पौराणिक हिन्दू धर्मं के खण्डन में फारसी भाषा में एक पुस्तक प्रकाशित 
की जिसकी भूमिका अरबी में लिखी थी। इस पर क्रुद्ध होकर उनके पिता ने 
उन्हें घर से निकाल दिया। चार वर्ष तक उन्होंने भारतवर्ष और तिब्बत के 
नाना स्थानों में म्रमण किया। तिब्बत में उन्होंने बौद्ध धर्म का अध्ययन किया, 
यद्यपि वह उससे प्रेम न कर सके, और इसके कारण उन्हें धर्मोन्मत्त लामा- 
नुयायियों के हाथों मृत्यु का खतरा भी उठाना पड़ा। बीस वर्ष की अवस्था में 
उनके पिता के द्वारा अपने उदृण्ड पुत्र को फिर घर बुलाने पर वे घर चले 
गये। उन्हें संसार के पिजरे में बाँध रखने के लिये उनका विवाह कर दिया 
गया। परन्तु ऐसे पक्षी को कोई पिजरा अपने अन्दर कंद नहीं रख सकता। 

चौबीस वर्ष की अवस्था में उन्होंने अंग्रेजी, हिन्रू, भ्रीक और लैटिन सीखना 
प्रारंभ किया। उन्होंने योरोपियनों से अपना परिचय बढ़ाया और उनके कानून 
एवं शासन-प्रणालियों का अध्ययन किया। इसके फलस्वरूप अंग्रेजों के विरुद्ध 
उनकी दुर्भावना दूर हो गई, और वह उनके समर्थक हो गये। अपनी जाति 
के उच्चतम स्वार्थों को दृष्टि में रखते हुए उन्होंने अंग्रेजों का विश्वासभाजन 
होकर उनकी मित्रता ऑजित की। राममोहन राय ने अनुभव किया कि भारत 
को पुनरुज्जीबित करने के संघर्ष की सफलता के लिये उन्हें योरोप पर ही 
निर्भर करना होगा। एक बार फिर उन्होंने सती-प्रथा के बरबेर रिवाज के विरुद्ध 
अपना तकंपूर्ण संग्राम प्रारंभ किया। इससे उनके विरुद्ध एक भयानक विरोध 
का तूफान उठ खड़ा हुआ, और ब्राह्मणों की प्रेरणा पर सन्‌ १७९९ में उन्हें 
फिर अपने घर से निकाल दिया गया। और कुछ वर्ष बाद उनकी माता, यहाँ 
अहंकारी प्रकृति को बंगाल का भक्तिवाद अति भावुक होने के कारण रुचिकर 
न लगता था। परन्तु उनकी दृढ़ इच्छा-शक्ति एवं ब॒द्धि कभी निष्क्रिय नहीं 
रहती थी। वे उसके भावों को सदा नियन्त्रित करते रहते थे । 

१. कहा जाता है कि राममो हर सन्‌ १८११ में अपनी एक तरुणी साली के 
सतौदाह में उपस्थित थे। लड़को के दारुण संघर्ष ने दाह की बबेरता के दृद्य 
को और भो भयानक बना दिया । इस घटना ने रामसोहन राय को इस कदर 


व्याकुल व अभिभूत कर दिया कि जब तक उन्होंने देश से उक्त राक्षसी प्रथा का 
अन्त न कर विया--उनकी आत्मा को शान्ति न सिल सकी। 
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तक कि उनकी पत्नी ने भी, जिनसे बढ़कर और कोई उनका स्नेहभाजन न 
हो सकता था, उनके साथ रहने से इनकार कर दिया। इस प्रकार सब बन्धु- 
बान्धवों से परित्यकत होकर उन्होंने बारह वर्ष का कठोर समय अपने दो- 
एक स्कौटिश मित्रों के साथ बड़े धेयं व साहसपूर्वक व्यतीत किया। प्रारंभ में 
एक टैक्‍्स-कलक्टर की सरकारी नौकरी पर नियुक्त होकर, धीरे-धीरे उन्नति 
करते हुए वह जिले के स्वोच्च शासक के पद पर पहुँच गये। 
पिता की मृत्यु के बाद, उनके बन्धु-बान्धवों से फिर उनका मेल हो गया, 
और वे प्रचुर सम्पत्ति के उत्तराधिकारी हुए। दिल्ली के बादशाह ने उन्हें 
राजा की उपाधि प्रदान की, और कलकत्ता में उनका विशाल महल एवं कई 
रमणीय उद्यान थे। अपने महल में वे एक राजा के समान रहते थे और 
अभ्यागन्तुक अतिथियों का पौरस्त्य रीति के अनुसार गायक एवं नर्तंकों के सह- 
योग से आदर के साथ आतिथ्य-सत्कार करते थे। उनका एक चित्र ब्रिस्टल के 
अजायबघर में सुरक्षित है जिसमें उनके मुखमण्डल का पौरुषेय सौन्दर्य एवं 
लोहित आयत नेत्रों की मधुरिमा देखने योग्य है। माथे के ऊपर मुकुट के 
समान शुम््र पगड़ी शोभायमान है, और एक भूरे रंग की अचकन पर जरीदार 
शाल ओडढ़े हुए हैं।! यद्यपि उनका रहन-सहन अलिफ लैला के राजकुमार के 
समान था तथापि उससे उनके हिन्दू धर्मंशास्त्रों के अध्ययन एवं वेदों की 
विशुद्ध भावना को पुनर्जीवित करने के संग्राम में कोई बाधा न पड़ती थी। 
अपने इस उद्देश्य को पूरा करने के लिये उन्होंने वेदों का बँगला व अंग्रेजी में 
अनुवाद किया और उन पर व्याख्यायें लिखीं। यही नहीं, वे और भी आगे 
बढ़े, और उपनिषद्‌ और सूत्रों के साथ-साथ उन्होंने ईसाई धर्मंपुस्तकों का 
भी सृक्ष्म अध्ययन किया। कहा जाता है कि वे सबसे पहले उच्चवंशीय हिन्दू 
थे जिन्होंने ईसाई धर्म की शिक्षाओं का अध्ययन किया था। सन्‌ १८२० में 
उन्होंने बाइबिल के आधार पर 7॥८ $7९८०७(६5 ०7 ]९४०७; 8 ("पांत6 [० 
[220८ 6८ ॥749977८5७? 'शान्ति व आनन्द की पथप्रदर्शक ईसा की शिक्षायें' 
नामक पुस्तक प्रकाशित की। सन्‌ १८२६ के लगभग उन्होंने अपने एक योरो- 
वे मसलमानों की पोशाक पहनते थे। बाद में उन्होंने ब्रह्मसममाज में भी 
उसी पोशाक को,लादना चाहा, परन्तु इसमें वे सफल न हो सके। पोशाक के 


बारे में उनकी सौन्दयं-रुचि, स्वास्थ्यकर भावना, एवं आरामप्रदता का विचार, 
हिन्दू-धर्म की अपेक्षा मुसलमानों से ही अधिक समिलता-जुलूता था। 
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पियन मित्र प्रोटेस्टेण्ट पादरी ऐडम द्वारा स्थापित एकेश्वरवादी समाज की 
सदस्यता स्वीकार की। ऐडम मन ही मन में यह सोचकर खुश होते थे कि 
उन्होंने राममोहन राय को ईसाई धर्म में दीक्षित कर लिया है, और वह 
भारतीयों के लिये ईसाई धर्म के प्रचारक के रूप में कार्य करेंगे। परन्तु राय 
को कट्टर ईसाई धर्म की जंजीर में जकड़ना उसी प्रकार असंभव था जैसा 
कि कट्टर हिन्दू धर्म में; यद्यपि वह यह समझते थे कि उन्होंने ईसाई धर्म के 
वास्तविक अर्थ को समझ लिया है। इसलिये वे एक स्वतन्त्र ईश्वरवादी ही 
रहे, जो कि मूलतः बुद्धिवादी एवं नीतिवादी थे। ईसाई धर्म से उन्होंने उसकी 
नैतिकता को ग्रहण कर लिया, परन्तु ईसा के देवत्व को उसी प्रकार त्याग 
दिया जिस प्रकार कि उन्होंने हिन्दू अवतारों को त्याग दिया था। एक उग्र 
आवेशमय एकेश्वरवादी होने के कारण उन्होंने त्रिसत्ता का भी अनेकेश्वरवाद 
के समान ही खण्डन किया। इसके फलस्वरूप ब्राह्मण व ईसाई पादरी दोनों 
ही उनके दुश्मन हो गये। 
परन्तु वे ऐसे व्यक्ति नहीं थे, जो इन बातों से घबरा जाते। जब अन्य 
सब उपासना-मन्दिर उनके लिये बन्द हो गये , तो उन्होंने अपने व संसार के 
अन्य समस्त स्वतन्त्र विश्वासियों के लिये एक पृुथक्‌ उपासना-मन्दिर की स्था- 
पना की। इससे पूर्व वह सन्‌ १८१५ में एक अद्वितीय एवं अदृश्य परमात्मा 
की उपासना के लिये आत्मीय सभा नाम की मित्र-गोष्ठी की भा स्थापना 
वे कर चुके थे। सन्‌ १८२७ में उन्होंने गायत्री मन्त्र पर, जोकि हिन्दुओं का 
सबसे प्राचीन ईश्वरीय मन्त्र समझा जाता है, एक पुस्तिका प्रकाशित की। 
और अन्त में सन्‌ १८२८ में टेगोर प्रभृति उनके मित्रों ने उनके घर पर एक- 
त्रित होकर एक एकेश्वरवादी समाज की स्थापना की। इस समाज ने ही बाद 
में ब्रह्माममाज (आदि ब्रह्मससमाज या ईइ्वर का स्थान) के नाम से भारत 
में एक क्रान्तिकारी जीवन का सूत्रषपात किया। इस समाज को “उस सनातन 
अजेय एवं निरपेक्ष ब्रह्म की पूजा व उपासना में,” “जो कि विश्व का सृष्टि- 
१. एक मात्र ऐडम साहब के एकेश्वरवादी गि्ज को छोड़कर। परन्तु 
उस समय उनके उपयेंक्‍्त गिर्जे को अवत्था संतोषजनक न थी 


२. जिस जमीन पर सन्‌ १८२९ में एकेइ्वरवादी मन्दिर का निर्माण हुआ 
था, उसके क्रयपत्र की दस्तावेज में पहली बार भूल से ब्रह्मसमाज नाम का प्रयोग 


हुआ हे । 
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कर्ता व पालक है”, समर्पित किया गया था । और यह निश्चय किया गया था 
कि “कोई भी मनुष्य या मनुष्यों का सम्प्रदाय जो अन्य किसी विशेष नाम से 
अपने अभीष्ट देवता व देवताओं को पुकारता है, वह उस नाम, उस विशेषण, 
या उस उपाधि से” यहाँ ईश्वर की पूजा न कर सकेगा। इस मन्दिर का 
द्वार सबके लिये खुला हुआ था। राममोहन राय की इच्छा थी कि उनका 
ब्रह्यसमाज, वर्ण, जाति, देश और धममं के भेदभाव के बिना मनुष्यमात्र के 
लिये एक सार्वजनिक पूजावेदी में परिणत हो जाय। उन्होंने अपने दानपत्र 
में लिखा है कि किसी भी धर्म की 'निन्‍दा, उपहास व अवहेलना न की जा 
सकेगी ।” इस सम्प्रदाय का मुख्य उद्देश्य “विश्व के सृष्टिकर्ता एवं पालन- 
कर्ता के सम्बन्ध में मनुष्य के ध्यान एवं विचार को प्रोत्साहित करना” एवं 
“सब धर्मो व सब विद्वासों के मनुष्यों में औदार्य, दया, करुणा और नैतिकता 
को उद्बुद्ध करके उनके पारस्परिक मिलन को दृढ़ व दक्तिशाली बनाना ' था। 

इसके बाद एक सावंभौम धर्म स्थापित करने की उनकी अभिलाषा हुई, 
जिसे राममोहन के शिष्य एवं भक्तों ने स्वेच्छापू्वंक विश्वधर्म' का नाम दिय। 
था। परन्तु में इस शब्द को इसके पूर्ण व शब्दार्थ में ग्रहण नहीं करता। कारण 
राय ने इसमें से सब प्रकार के अनेकेश्वरवादों के उच्चतम से लेकर निम्नतम 
रूपों का बहिष्कार कर दिया था। जो मनुष्य वर्तेमान काल की धार्मिक 
वास्तविकताओं को निष्पक्ष होकर देखना चाहता है उसे इस बात को दृष्टि- 
गोचर रखना आवश्यक है कि अनेकेश्वरवाद ईसाई धर्म की उच्चतम त्रिसत्ता 
की अभिव्यक्ति से लेकर, अपनी निम्नतम अभिव्यक्तियों में मनुष्य-जाति के 
दो तिहाई भाग पर अधिकार किये हुए है। राम जब अपने-आपको एक हिन्दू 
एकेश्वरवादी कहते हैं तो वे वास्तव में बिल्कुल ठीक ही कहते हैं, और वे 
इस्लाम तथा ईसाइयत इन दोनों अन्य एकेश्वरवादी धर्मों से भी शिक्षा प्राप्त 
करने में कोई संकोच नहीं करते । परन्तु जब कोई उन पर यह आतक्षेप करता 

२५ अगस्त सन्‌ १८२८ को इस उपासना सभा का प्रथम अधिवेशन हुआ 
था। प्रत्येक शनिवार को यहाँ पर, सात से ९ बजे तक वेदों का पाठ, उपनिषदों 
को आवृत्ति, वेदों के ऊपर नाना उपदेश और स्तोत्रगान होते थे। अधिकांश स्तोत्र 
रामसोहन राय के अपने बनाये हुए थे, जिन्हें गाने के समय एक मुसलूमान वादक 
साथ में साज बजाया करता था। 

२. राममोहन राय का एकेद्वरवाद, उसके परवर्तो ब्रह्मममाज के आचायों 
के एकेशवरवाद की अपेक्षा विशेषतः देवेखनाथ के मतबाद की अपेक्षा, बाइबिल 
के अधिक निकट है। 
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प्रा कि संकलनवादी' हैं तो वे यत्लपूर्वक उसका प्रतिवाद करते थे, और 
उनके सब शिष्य भी इस बारे में एकमत हैं। उनकी धारणा थी कि धामिक 
प्रनुभूति की गहराई तक पहुँचने वाला मौलिक संश्लेषणात्मक विश्लेषण ही 
केसी सिद्धान्त का आधार होना चाहिये। इसलिये उनके मत को वेदान्त के 
अद्वेतववाद या ईसाई धर्म के एकेश्वरवाद से मिलाना उचित नहीं है। राय का 
एकेश्वरवाद वेदान्त के निरपेक्ष!/ और अठारहवीं शताब्दी के विश्वकोषिक 
बचार---निराकार ब्रह्म और तक --इन दो स्तम्भों पर आश्रित है। 
राममोहन वस्तुतः क्या चाहते थे उसे वर्णन करना सहज नहीं है, और 
उनकी अनुपस्थिति में उसे क्रियान्वित करना तो और भी कठिन है। कारण 
उसमें आलोचनात्मक बृद्धि और विश्वास का एक अद्भुत सभ्मिश्रण यहाँ तक 
ग्रांछित था कि अतीन्द्रिय अनुभूति से उपलब्ध ज्ञान संगतरूप से बुद्धि द्वारा 
नयन्त्रित व शासित हो सके। उनका देहिक और मानसिक गठन राजोचित 
गैेने पर भी वह अपने देनिक जीवन के संतुलन को एक क्षण के लिये भी 
वनष्ट किये बिना अथवा अपनी दिनचर्या में किसी बाधा के बिना ध्यान के 
उच्चतम शिखरों पर आरोहण कर सकते थे | वे उस अतिभावुकता से, 
जसके कि बंगाली भकक्‍त प्राय: शिकार हो जाते हैं. निरन्तर अपनी रक्षा करते 
)ं और उसे अत्यन्त घृणा की दृष्टि से देखते थे'। इसके एक शताब्दी बाद 
प_्ररविन्द घोष के अतिरिक्त हम अन्य किसी व्यक्ति के अन्दर एक उच्चतम 


१. सन्‌ १९२८ के अक्टूबर सास के मॉडने रिव्यू! में प्रकाशित धीरेन्द्रनाथ 
ब्ौधरी लिखित भक्त रामसोहन राय' लेख देखिये :--“. . . .ध्यान भंग के 
अनेक कारणों के विद्य मान होते हुए भी राज/ प्रायः ही ब्रह्मसमाधि में निमग्न पाये 
नाते थे... .. राजा के निकट शारोरिक क्रिया में किसी अस्वाभाविक परिवर्तन 
हा नाम समाधि नहोीं है, जो कि अपनी इच्छानुसार पेदा किया जा सकता है, 
है एक गंभीर निदव्राकालीन अचेतनावस्था भी नहीं है, अपितु यह समस्त पदाथों 
रं ब्रह्म की उपलब्धि करने और अपनी आत्मा को विद्वात्मा के समर्पण करने की 
!क उच्चतर साधना व अभ्यास है। उनके लिये आत्म-साक्षात्कार का अर्थ 
बश्व को सत्ता को अस्वीकार करना नहीं है . . . .अपितु प्रत्येक अनुभूतिकण के 
रध्य में ईश्वर का साक्षात्कार करना है... .राममोहन प्रधानतः एक साधक 
.. . . . -वह पूर्णरूप से वेदान्तिक होते हुए भी यह अनुभव करते थे कि उपनिषददे 
रात्मा की भक्ति-लालसा को तृप्त नहीं कर सकतीं, ओर न ही वे बंगाल के 
प्रक्तिवाद का ही समर्थन कर सकते थे. . . .परन्तु बह सोचते थे कि भक्ति की 
ग़रूसा की तृप्ति सुफीवाद के द्वारा संभव है। .... 
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कोटि के मन का इस प्रकार विभिन्न शक्तियों के साथ उत्कृष्टतम व 
स्वतंत्र संभिश्वण नहीं पाते । यह ऐसी वस्तु नहीं है जिसे आसानी से किसी को 
दिया जा सके, और वास्तव में इसे अविक्ृत रूप में किसी को दे सकना तो 
एकदम असंभव ही है। राममोहन राय के उत्तराधिकारी यद्यपि सर्वथा पवित्र 
व उदारहृदय व्यक्ति थे, तथापि उन्होंने उनकी शिक्षाओं को इस प्रकार बदल 
डाला कि उन्हें पहचानना भी मुश्किल हैं। तथापि ब्रह्मससमाज के विधान-- 
व अधिकारपत्र--ने, जिसमें ऐसे अंश भी थे जिन्हें उसके उत्तराधिकारी समझ 
व ग्रहणकर सके, भारत व एशिया में एक नवयुग की स्थापना की और 
इस एक शताब्दी * इसके विचार के महत्त्व को ही प्रकट किया है । 

इसके अन्य व्यावहारिक पहलओं पर राय ने अपने समाज-सुधार सम्बन्धी 
दक्तिशाली संघर्ष में बल दिया है, जिसे कि तत्कालीन अंग्रेजी शासन का पूर्ण 
समर्थन प्राप्त था। उस समय के अंग्रेज शासक आज के अंग्रेज शासकों से 
बहुत अधिक उदार व बुद्धिमान थे। राममोहन के देश-प्रेम में संकीर्णता की 


१. जिन असंख्य सुधारों को उन्होंने क्रियान्वित किया था व करने की चेष्टा 
की थी, उनको पूर्ण तालिका देना अत्यन्त कठिन है। उनमें से कुछ मुख्य-मुख्य 
सुधारों का ही निर्देश करना पर्याप्त है। उन्होंने यह प्रमाणित किया कि सतीदाह 
शास्त्र-विरुद्ध है, और सन्‌ १८२९ में उन्होंने इसे रोकने के लिये ब्रिटिश सरकार 
से अनुरोध किया। उन्होंने बहुविवाह के विरुद्ध भी अपनी आवाज्ञ उठाई। 
इसी प्रकार विधवा-विवाह, अन्तर्जातीय विवाह, भारतीय एकता, हिन्दू-मुस्लिम 
ऐक्य, हिन्दू-शिक्षा आदि इन सब सुधारों के लिये उन्होंने जी-तोड़ प्रयत्न किया । 
हिन्दू-शिक्षा को वे योरोपीय शिक्षा के वेज्ञानिक आदर्श पर संगठित करना चाहते 
थे, ओर इसी उद्देश्य से उन्होंने भूगोल विद्या, ज्योतिषशास्त्र, ज्यासिति और 
व्याकरण आदि अनेक विषयों पर बंगला में पाठय-पुस्तक लिखीं। प्राचीन 
भारतीय आदश के अनुसार स्त्री-शिक्षा का प्रचार करने का भी उन्होंने प्रयत्न 
किया । यही नहीं, विचार एवं समाचारपत्रों को स्वतन्त्रता, कानूनी सुधार एवं 
राजनंतिक समानता आदि के लिये भी उन्होंने आन्दोलन किया। 

सन्‌ १८२१ में उन्होंने एक बंगाली समाचारपत्र को स्थापना की थी जो कि 
भारतीय समाचारपत्रों का जनक है। उसके साथ ही उन्होंने एक फारसी पत्र 
और वेदिक विज्ञान के अध्ययन के लिये वेद मन्दिर! नामक एक अन्य पत्र 
का संचालन प्रारम्भ किया। इसके अतिरिक्त प्रथम आधुनिक हिन्दू कालेज, 
निःशुल्क विद्यालय और उनकी मृत्यु के दस वर्ष बाद कलकत्ता में स्थापित प्रथम 
स्‍त्री पाठशाला के लिये भारत उनका ऋणी है। (१८४३) 

२. गवर्नर जनरल ला विलियम बेण्टिक को मित्रता व सहयोग के बिना 
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गन्धमात्र भी न थी। वह स्वतन्त्रता और नागरिक तथा धामिक प्रगति के 
सिवाय और किसी वस्तु की परवाह न करते थे। वह अंग्रेजों को भारत से 
निकाल बाहर करने के स्थान पर उन्हें यहाँ प्रतिष्ठित हुए देखना चाहते थे, 
परन्तु एक राक्षस के समान नहीं जो कि उनका रक्‍त चूसना चाहता है, 
अपितु इस रूप में कि उनका रक्‍त, उनका स्वप्त, उनका विचार भारतीयों के 
साथ घुल-मिल जाय। वे तो यहाँ तक आगे बढ़ गये थे कि वे चाहते थे कि 
भारतीय अंग्रेजी की ही अपनी सार्वजनिक भाषा स्वीकार कर लें, ताकि भारत 
सामाजिक रूप से पश्चिमीय आदर्शों को अपना सके, और उसके बाद स्वतन्त्रता 
प्राप्त करके शेष एशिया को भी जागृत कर सके। उनके पत्र संसार की 
समस्त पराधीन जातियों--आयहलेंण्ड, प्रतिक्रियावादियों से पददलित नेपल्स, 
और १८३० के जुलाई के दिनों के विप्लवी फ्रान्स--की स्वाधीनता के आन्दो- 
लन में आवेशपूर्वक भाग लेते थे। परन्तु इंगलेंड के इस विश्वस्त सहयोगी ने 
स्पष्ट रूप से उसे यह सूचित करने में भी किसी संकोच का अनुभव नहीं 
किया कि यदि अपनी जाति के नेता के रूप में उसकी आशायें सत्य सिद्ध न 
हुई तो वह उससे अपना सम्बन्ध-विच्छेद कर लेंगे। 

सन्‌ १८३० के अन्त के लगभग देहली के बादशाह ने उन्हें अपना राज- 
दूत बनाकर इंगलेंड भेजा, क्योंकि राय ईस्ट इण्डिया कम्पनी को नई सनद 
देने के सम्बन्ध में हाउस आफ कामन्स में होने वाले विवाद में सम्मिलित होना 
चाहते थे। वे सन्‌ १८३१ के अप्रैल में इँगलेंड पहुँचे और लिवरपूल, मैचेस्टर, 
लन्दन तथा राज दरबार में उनका बड़ा सत्कार हुआ। वहाँ उन्होंने बैन्थम 
प्रभति अनेक व्यक्तियों से मित्रता का सम्बन्ध स्थापित किया। वहाँ से कुछ 
दिन के लिये वे फ्रान्स भी गये, और २७ सितम्बर सन्‌ १८३३ को मस्तिष्क- 
ज्वर के कारण ब्रिस्टल में उनकी मृत्यु हो गई। वहीं उनकी समाधि बनी 
हुई है, जिसके ऊपर लिखा है :-- 

“परमात्मा के एकत्व में विश्वास करनेवाला एक सच्चा व दढ़ व्यक्ति : 
उसने अपना समस्त जीवन पूर्ण श्रद्धा के साथ केवल परमात्मा की उपासना में 


राममोहन राय धर्मोन्मत्त मदान्ध ब्राह्मणों के आक्रमण के विरुद्ध आगे बढ़ने व 
अं कुछ अत्यन्त आवश्यक समाज-सुधारों को अमल में लाने में कभी समर्थ न 
सकते थे। 
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व्यतीत किया है।” योरोपीय भाषा में मानव-एकता की उपासना में यह 
भी कहा जा सकता है, इसका भी वही अर्थ है। 

इस महान्‌ शक्तिशाली व्यक्ति ने साठ वर्ष तक भारत की भूमि को अपने 
हल से जोता है और उसके प्रयत्नों से उसका एकदम रूपान्तर हो गया है। 
हमारे लिये यह बड़ी लज्जा की बात है कि ऐसे महान्‌ पुरुष का नाम योरोप 
व एशिया के किसी स्मृति-मन्दिर में अंकित नहीं है। संस्कृत, बंगला, अरबी, 
फारसी और इंगलिश के एक महान्‌ लेखक, आधुनिक बंगछा के गद्य के जन्म- 
दाता, नाना प्रकार के प्रसिद्ध स्तोत्र, कविता, उपदेश, दाशैनिक ग्रन्थ एवं राज- 
नतिक लेखों के रचयिता व लेखक के रूप में उसने अपने विचारों व भावों के 
बीजों का खुले हाथ वपन किया है। और बंगाल की भूमि से एक फसल-- 
कार्यों और मनुष्यों की फसल उत्पन्न हुई है। और उनकी ही प्रेरणा से (जो 
कि एक महत्त्वपूर्ण तथ्य है) टैगोरों की बहार आई है। 

रवीन्द्रनाथ के पितामह द्वारकानाथ टैगोर, जो कि राममोहन राय के परम 
मित्र थे, उनकी मृत्यु के बाद ब्रह्मसमाज के मुख्य पृष्ठ-पोषक हुए। रवीन्‍नद्र- 
नाथ के पिता देवेन्द्रनाथ ठाकुर (१८१७-१९०५), जो कि रामचन्द्र विद्या- 
वागीश की अध्यक्षता के बाद राममोहन राय के द्वितीय उत्तराधिकारी नियुक्त 
हुए, वही असली व्यक्ति थे जिन्होंने वास्तव में ब्रह्मसमाज को संगठित 
किया। यह महापुरुष, जिसे उसके देशवासियों ने महर्षि! की उपाधि से विभू- 
षित किया था, उसका संक्षिप्त वर्णन' देना आवश्यक प्रतीत होता है: 


१. राममोहन राय के सद॒श देवेन्द्रनाथ भी सन्‌ १८४६ में इंग लेण्ड की 
यात्रा करते हुए परलोक सिधार गये। ब्रह्मसमाज के इन दोनों प्रथम कर्गधारों 
की पद्चम में मृत्यु ही इस बात का द्योतक है कि वे योरोप की धारा में बह 
रहे थे। 

२. देवेन्द्रनाथ बँगला में अपनी आत्मकथा छोड़ गये हैं, (जिसका सत्येनद्र- 
नाथ टंगोर ओर इन्दिरा देवी ने सन्‌ १९०९ में अंग्रेजी अनुवाद किया है।) 
उनका आन्तरिक जीवत माया ओर अन्धविश्वास के गहन गते से किस प्रकार 
परम पुरुष की तीर्थयात्रा के लिये प्रवत्त हुआ था--यही कथा इसमें वर्णित है। 
वास्तव में यह उनके आत्मा की एक धामिक डायरी है। 

'फिडयुले दि ल' इन' पत्रिका के सन्‌ १९२८, प्रथम खण्ड में प्रकाशित 
मोशिये दुगाद॑ लिखित प्रबन्ध देखिये। यह पत्रिका बोलोन सूरसीन से होगमेन 
के संपादकत्व में प्रकाशित होती है। 
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देवेन्द्रनाथ शारीरिक व मानसिक सौन्दर्य, उच्च बुद्धि, नैतिक पवित्रता 
और कुलीन पूर्णता के अधिकारी थे। यह गुण वे अपनी सन्‍्तान को भी उत्तरा- 
धिकार में दे गये हैं। इसके अतिरिक वे वैसे हो गंभीर एवं आवेगम प्र काव्या- 
नुभूति के भी स्वामी थे। 
एक धनी परिवार के ज्येष्ठ पुत्र के रूप में कलकत्ता में उनका जन्म हुआ 
था। कट्टरपन्थी परम्पराओं में पलकर अपनी युवावस्था में वे सांसारिक 
प्रलोभनों व वैषयिक सुखों के जाल में फेस गये । परन्तु उनके परिवार के एक 
सदस्य की मृत्यु ने उन्हें इस जाल से बचा लिया। लेकिन धामिक शान्ति 
प्राप्त करने से पूर्व उन्हें एक दीर्घ नेतिक संकटकाल में से गुजरना पड़ा। यह 
ध्यान देने योग्य है कि उनके जीवन में जो भी निर्णयात्मक अग्रगति हुईं है वह 
किसी न किसी आकस्मिक घटना से उत्पन्न काव्यमय भावों का ही परिणाम 
है। उदाहरण के लिये वह वायु जो पूर्णमासी की रात्रि में गंगा के तट पर 
किसी मुमूर्ष व्यक्ति के कान में उच्चरित हरि नाम को उनके पास उड़ा कर 
ले आई; अथवा तूफान के बीच में एक मल्लाह के शब्द--'डरो मत ! आगे 
बढ़ो । अथवा पुनः वह वायु जो फटे हुए संस्कृत के एक पृष्ठ को, जिसमें 
उपनिषदों के यह शब्द लिखे हुए थे जो कि उन्हें ईश्वरीय वाणी के समान 
प्रतीत हुए--- सबको छोड़कर उश्ची का अनुसरण करो! उसी के अवर्णनीय 
ऐश्व्य का उपभोग करो..... ह 
सन्‌ १८३९ में उन्होंने अपने भाइयों, बहिनों और कुछ मित्रों के साथ, 
जिन सत्यों में वे विश्वास करते थे उनका प्रचार करने के लिये एक समाज 
की स्था+ना की । तीन वर्ष बाद वे ब्रह्मसमाज के सदस्य बन गये और उसका 
नेतृत्व करने लगे। उन्होंने ही उसके विश्वास, आदर्श और अनुष्ठानों का निर्माण 
किया। उन्होंने उसकी नियमित पूजा का संगठन किया, पुरोहितों की शिक्षा 
के लिये धर्मंशास्त्र विद्यालय की स्थापना की। वे स्वयं ही उक्त विद्यालय में 
व्याख्यान देते थे, और सन्‌ १८४८ में उन्होंने “धर्म विश्वासियों की शिक्षा के 
लिये” संस्कृत में “ब्रह्मधर्म”” नामक पु तक लिखी जो कि “धरम व नीति- 
शास्त्र का आस्तिक ग्रन्थ है।' उनका अपना यह विश्वास था कि यह ग्रन्थ 
१. इसका अंग्रेजी अनुवाद अभी हाल ही में ह० चन्द्र सरकार ने प्रकाशित 


किया है। ब्रह्मधमं' के पाठकों की संख्या बहुत अधिक है, जहाँ अनेक भाषाओं 
में इसका अनुवाद हो चुका है। 
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भगवत्प्रेरणा से लिखा गया है। उनकी प्रेरणा का स्रोत राममोहन से 
सर्वथा भिन्न था। उपनिषदों से उन्हें प्रेरणा प्राप्त हुई थी, परन्तु उनकी 
व्याख्या उन्होंने स्वंथा स्वतन्त्ररूप' से की थी। देवेन्द्रनाथ ने बाद में ब्रह्म - 
समाज के चार मूल ध्मं-सिद्धान्त निर्धारित किये :-- 
१--प्रारम्भ में कुछ नहीं था। केवल मात्र एक परम पुरुष ही विद्यमान 
था। उसने ही संसार की सुष्टि को। 
२--वही एकमात्र सत्य के, असीम ज्ञान, अच्छाई व शक्ति के भगवान 
हैं; वही सनातन, सर्वव्यापी, एक और अद्वितीय हैं। 
३--उसके प्रति विश्वास और उसकी पूजा में ही हमारी इस लोक व 
परलोक की मुक्ति निर्भर करती है। 
४--उसको प्रेम करना और उसकी इच्छा को पूर्ण करना ही धर्म है। 
इस प्रकार ब्रह्मममाज का धर्म एकेश्वर का धर्म है, जो शून्य से 
विश्व की सृष्टि करता है। उसका मूल गुण करुणा है, वह करुणा- 


१. “यह ईश्वरीय सत्य है जो मेरे हृदय में प्रविष्ट हुआ है। यह जीवित 
सत्य मेरे हृदय में उस (परमात्मा) से आये हैं, जो जीवन है, प्रकाश है और 

सत्य है। (देवेन्द्रनाथ ) 

२. इसका प्रथम खण्ड उन्होंने तीन घंटे में बोलकर समाप्त कर दिया था। 
ओर यह सारी पुस्तक एक नदी के समान अविच्छिन्न रूप से उपनिषदों की 
भाषा में लिखी गई है; उसकी कृपा से आध्यात्मिक सत्य मेरे मन में प्रवाहित 
हो रहे थे।” इस भगवत्प्रेरित नियम-निर्माण पद्धति में, जोकि देवेन्द्रनाथ के 
सदृश स्वभाव के व्यक्ति के लिये एक स्वाभाविक अभिव्वक्ति है, आपत्ति यह 
है कि एक तरफ तो उनका ब्रह्मममाज यह दावा करता है कि सत्य ही केवल 
मात्र एक सनातन और अविनइवर धर्मंग्रन्थ है” और अन्य किसी भी धारसिक 
पुस्तक को वह धर्मंग्रन्थ मानने को तेयार नहीं, परन्तु दूसरी तरफ यह सत्य 
हृदय के उस आन्तरिक उद्गार की प्रामाणिकता पर आश्रित है, जिसका मूल 
स्रोत अन्ततः वे अनेक हिन्दू धर्मज्ास्त्र ही हैं, जिन्हें कि अपनी पुर्वेनिदिष्ट भावना 
के अनुसार चुना व उनकी व्याख्या की गई है। 

२. ध्मंपुस्तकों के बारे में देवेनद्रनाथ की भावना हमेशा एक सी नहीं रहो। 
सन्‌ १८४४ एवं १८४६ के मध्यवर्तोी काल में बनारस में रहते हुए वे बेदों को 
निर्भ्रान्त मानते थे एवं स्वतः प्रमाण मानते थे। कि सन्‌ १८४७ के बाद 
उनका वह विचार बदल गया, और वंयक्तिक प्रेरणा को ही वे निर्श्रान्त सत्य 
मानने लगे। 
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मय है। और दूसरे लोक में मनुष्य की मुक्ति के लिये उसकी एकमात्र 
पूजा आवश्यक है। 

मेरे पास ऐसा कोई साधन नहीं है जिससे में दवेन्द्रनाथ के इस कथन की 
कि उनका धर्म विशुद्ध हिन्दू धर्म है, परीक्षा कर सकूँ। परन्तु यह उल्लेख- 
योग्य है कि टैगोर-परिवार ब्राह्मणों की उस उपजाति से सम्बन्ध रखता है 
जिसे पिरिलिस या प्रधानमंत्री कहते हैं। मुसलमानों के राज्यकाल में इस 
वंश के कोई सदस्य इस पद पर आसीन रहे होंगे। फलस्वरूप मुसलमानों के 
साथ उनका स«पक होने के कारण वे अपने सम्बन्धियों द्वारा जाति-बहिष्कृत' 
कर दिये गये थे। इसलिये यह कहना शायद अत्युक्ति न होगी कि उनके 
परिवार में एकेश्वरवाद के सम्बन्ध में जो एक दृढ़ व स्थायी धारणा देखो 
जाती है उसमें यह प्रभाव भी कारण हो सकता है। द्वारकानाथ से लेकर 
रवीन्द्रनाथ तक सभी किसी भी प्रकार की मूिपूजा के कट्टर शत्रु हैं। 

के० टी० पाल के कथनानुसार देवेन्द्रनाथ को एक तरफ कट्टर हिन्दुओं 
के विरुद्ध और दूसरी तरफ ईसाइयों के उस आन्दोलन के विरुद्ध, जोकि ब्रह्म- 
समाज में जड़ पकड़ता जा रहा था, घोर संग्राम करना पड़ा। अपने दुर्ग की 
रक्षा के लिये उन्हें रक्षा-चोकियों के रूप में दृढ़ एवं सत्य सिद्धान्तों की रक्षा- 
पंक्ति का निर्माण करना पड़ा। इसके व भारतीय धर्म के दोनों छोर--अने- 
केश्वरवाद जिसका देवेन्द्रनाथ एकदम निषेध करते थे, और शंकर का विशुद्ध 





१. मंजुलाल दवे प्रणीत / पट 70९7ए ७ ररंणवाब गए 
420०7८ देखिये, १९२७। 

२. टंगोर-परिवार के निवास-स्थान शान्तिनिकेतन के प्रवेशद्वार पर यह 
शब्द अंकित है: यहाँ पर किसी मूति की पूजा नहीं की जाती।” परन्तु साथ 
ही यह भी लिखा है: और न किसी मनुष्य के धर्म को घणा की दृष्टि से 
देखा जाता हे।” 

भारतीय आध्यात्मिकता में एकेश्वरवाद के प्रवेश के सम्बन्ध में आलोचना 
करते हुए, बाल्यकाल में राममोहन राय के ऊपर पड़ने वाले इस्लामी प्रभावों 
को भी स्वंदा स्मरण रखना चाहिये। 

३. यहाँ तक कि सन्‌ १८४६ में उनके पिता का देहान्त होने पर ज्येष्ठतम 
पुत्र होने के कारण जब मृतक संस्कार करने का दायित्व उन पर आया तो 
उन्होंने पारिवारिक प्रथा के आगे सिर झुकाने से केवल इस लिये इनकार कर 
दिया क्योंकि उसमें मृतिपुजा का अनुष्ठान सम्मिलित था। इससे उनकी इतनी 
लोक-निन्वा हुई कि रुबने उनके साथ सम्बन्ध-विच्छेद कर लिया। ओर इसके 
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अद्व तवाद, इन दोनों के बीच एक पुल का निर्माण किया गया। कारण ब्राह्म 
वर्ग एक साकार ईइ्वर और मानव-बुद्धि, जिसे कि ईश्वर ने धर्म ग्रन्थों की 
व्याख्या करने की शक्ति व अधिकार प्रदान किया है, इन दोनों का एक सुदृढ़ 
दुर्ग था। मेने पहले भी निर्देश किया है कि देवेन्द्रनाथ और उससे भी अधिक 
उनके उत्तराधिकारियों में यह एक प्रवृत्ति रही है कि वे बुद्धि को घामिक अन्त- 
दृष्टि के साथ मिलाते रहे हैं। सन्‌ १८६० के लगभग शिमला के समीप 
हिमालय में अठारह महीने के एकान्तवास में उन्होंने एकान्त ध्यान की एक 
माला तैयार की। बाद में इन विचारों की उन्होंने अपने उपदेशों में विस्तार- 
पृवंक व्याख्या की, जिसने कलकत्ता की जनता को अत्यन्त प्रभावित किया। 
इसके अतिरिक्त उन्होंने ब्रह्मसमाज के लिये उपनिषदों द्वारा अनुप्राणित एवं 
सजीव व पवित्र अध्यात्मिकता से ओत-प्रोत एक और प्रार्थना-पुस्तक प्रस्तुत की । 

हिमालय से लोटने के कुछ दिन बाद सन्‌ १८६२ में, उन्होंने तेईस वर्ष 
के एक नवयवक केशवचन्द्र को अपना सहयोगी बनाया। परन्तु बाद में केशव- 
चन्द्र सेन ने उनसे पृथक होकर ब्रह्मसमाज में एक नये दल अथवा एक नई 


फलस्वरूप उन्हें कई वर्ष तक जिस कठिन परीक्षा में से गुजरना पड़ा उसका 

वर्णन में यहाँ नहीं देना चाहता। देवेन्द्रनाथ के पिता अपनी फिजू लखर्चो के 
कारण कर्ज का एक जबरदस्त बोझ उन पर छोड़ गये थे। देवेन्द्रनाथ ने उनकी 
म॒त्यु के बाद बड़ी लगन ओर मेहनत के साथ उस ऋण को उतारा ओर साह- 
कारों के साथ की गई अपने पिता की प्रत्येक शर्त को पूरा किया। 

१. उनके छोटे लड़के रवीन्द्रनाथ भी उनके साथ थे। 

हिमालय की गोद में आवेगमय एकान्तवास की अपूर्व स्मृतियों के साथ में 
रवीद्रनाथ द्वारा प्रणीत यह आवेदन, जो कि उन्होंने बाद में जननायकों को 
लक्ष्य करके लिखा है, जोड़ देना चाहता हूँ :-- 


जनगण-मन-अधिनायक जय हे, भारत भाग्य विधाता। 
पंजाब सिन्धु गुजरात मराठा द्वराविड़ उत्कल बंगा, 
विन्ध्य हिमाचल यमुना-गंगा उच्छछ जलधि तरंगा। 
तव शुभ नामे जागे, तव शुभ आशिष माँगे 
गाहे तब जय-गाथा 
जन गण मंगल दायक, जय हे, भारत भाग्य विधाता। 
(जन्मभूमि के प्रति) 


वस्तुतः आवि ब्रह्मसमाज के सम्बन्ध में केशवचन्द्र सेन ने जो आलोचना 
की थी, रवीचद्ननाथ को उससे बहुत लाभ हुआ था। 


रामकृष्ण | १२१ 


श्रृंखला की सृष्टि की। केशवचन्द्र' केवल सन्‌ १८३८ से १८८४ तक जीवित 
रहे। वह जहाँ अस्थिरमति एवं चंचल थे वहाँ ईश्वरादेश से प्रेरित थे। उन्नी- 
सवीं शताब्दी के उत्तरार्ध में वही एक ऐसे व्यक्ति थे जिनके व्यक्तित्व ने ब्रह्म- 
समाज के ऊपर सबसे अधिक प्रभाव डाला है। उन्होंने उसे यहाँ तक समृद्ध 
व रूपान्तरित कर दिया है कि उससे उसकी सत्ता ही खतरे में पड़ गई है। 

वह एक ऐसी भिन्न श्रेणी और भिन्न पीढ़ी के प्रतिनिधि थे, जिसमें 
पादचात्य प्रभावों ने गहरा स्थान बना लिया था। देवेन्द्रनाथ के समान एक 
संम्रान्त परिवार में उनका जन्म नहीं हुआ था। बंगाल के एक उदार एवं 
प्रसिद्ध मध्यवित्त श्रेणी के परिवार में, जो कि निरन्तर योरोप के बौद्धिक सम्पर्क 
में आ रहा था, उन्होंने जन्म लिया था। उनकी उपजाति वैद्य थी। उनके 
पितामह एक उल्लेखयोग्य व्यक्ति थे, जोकि एशियाटिक सोसायटी के भार- 
तीय मन्‍्त्री थे, और हिन्दुस्तानी में प्रकाशित होने वाले सब ग्रन्थों के तमाम 


१. केशवचन्द्र सेन के सम्बन्ध में निम्न पुस्तकें देखिये :-- 

पंडित गौर गोविन्द राय प्रणीत केशवचन्द्र की जीवनी जो बंगला भाषा 
में नौ खण्डों में प्रकाशित हुई है। 

प्रतापचन्द्र मजूमदार (केशवचन्द्र के प्रधान शिष्य एवं उनके उत्तराधिकारी ) 
प्रणीत : 7'7८ एब्वातं। ब्य्व 2#087255 ० (76 फिक्काणा0 उश्या]ं १८८२ 
कलकत्ता; एवं. 205 70 क#>#7रटा65 ० ९४४० (परवटर 3679 
१८८९ कलकत्ता। 

प्रमथलाल सेन रचित : <८5॥287 (#प्रगत८४ $20; . 5प१ए १९०२; 
नया संस्करण १९१५, कलकत्ता। 

टी० एल० बास्वानी रचित 507 ६८5०० (दाप्पतेंट- 5९०; 30टां] 
(०४८४८ १९१६, कलकत्ता, बी० मजूमदार (केशव मिशन सोसायटी के अध्यक्ष ) 
प्रणीत: ?270/2550+ ४३४ 'शपा6+ 00 रिभ्रागॉस्टा509॥79, 376 ज़टशंतव 57 
९2६४॥४879 (#7एाःठतव८# $20 १९००, कलकत्ता। 

मनीराल सी० पारोख रचित: उश्योधावरःआा। िटबं (7प्फवेट४ 
5८7० १९२६, राजकोट, ओरियण्टलरू क्राइस्ट हाउस से प्रकाशित | 

(केशवचन्त्र सेन के अन्यतम शिष्य एक भारतोय ईसाई हारा लिखित यह 
पुस्तक केशवचर्द्ध की ईसाई धर्माभिमुखता को स्पष्टता से प्रकट करतो है। 
प्रारम्भ में यह अस्थायी थी--परन्तु धीरे-धीरे इसने अधिकाधिक निश्चित व 
पृर्णरूप से उस पर काब्‌ पा लिया था)। 

केशवचन्द्र सेन रचित: “१ ए०।८८ 7077 ४॥८ पनांक्रभ9ए३५, यह सन्‌ 
१८६८ में केशव द्वारा शिमला में दिये हुए व्याख्यानों का एक संग्रह है, जिसके 
प्रारंभ में एक भूमिका जोड़ ली गई है, १९२७ शिमला। 


फा० ८ 
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संस्करणों के प्रकाशन का दायित्व उन्ही के सुपुदं था। छोटी उम्र में ही केशव 
के माता-पिता की मृत्यु हो गई थी और उनका पालन-पोषण एक अंग्रेजी स्कूल 
में हुआ था। यही कारण है कि वह अपने दोनों पूर्ववर्तियों से इतने भिन्न थे, 
कारण वे संस्कृत बिल्कुल न जानते थे और हिन्दू धर्म के लोकप्रिय रूपों से 
उन्होंने जल्दी ही अपना सम्बन्ध-विच्छेद कर लिया था । ईसा ने उन्हें प्रभावित 
किया था, और उन्होंने ब्रह्मसमाज में, ओर भारत के सर्वश्रेष्ठ मनीषियों के 
हृदय में उसे प्रविष्ट कराना अपने जीवन का लक्ष्य बना लिया था। जब वे 
परलोक सिधारे तो दी इण्डियन क्रिश्चियन हैरल्ड” पत्र ने उनके बारे में 
लिखा था: '्रिश्चियन चर्च अपने श्रेष्ठतम साथी की मृत्यु पर शोक प्रदर्शन 
करता है। ईसाइयों का विश्वास था कि परमात्मा ने उन्हें भारतवर्ष को 
ईसा की आत्मा से अवगत करने के लिये भेजा है। उन्हीं के प्रयत्नों का यह 
शुभ परिणाम है कि ईसा के प्रति घणा का अन्त हो गया है।” 
यह अन्तिम कथन सम्पूर्ण रूप से सत्य नहीं है; क्योंकि हम देखेंगे कि 
ईसा के समर्थन के कारण स्वयं केशव को कितना कष्ट भोगना पड़ा। उनके 
जीवन का वास्तविक अ्थे बहुत से व्यक्तियों, यहाँ तक कि ब्रह्मसमाज के 
अन्तर्गत व्यक्तियों द्वारा भी अस्पष्ट व धृँधला बना दिया गया है, कारण यह 
है कि वे अपने नेता द्वारा अपने प्रिय विश्वासों को ठेस पहुँचानेवाली स्थाप- 
नाओं से व्यथित व खिन्न थे, और उन्हें छपाने का प्रयत्न करते थे। केशवचन्द्र 
ने स्वयं भी इस अर्थ को धीरे-धीरे क्रमश: प्रकट किया है, और अपनी मृत्यु से 
बीस वर्ष पूर्व जो लेख उन्होंने लिखे हैं, उनसे हम उनके मुंह से ही यह सुनते 
हैं कि उनका जीवन उनके यौवन काल से ही तीन महान्‌ ईसाई अम्यागतों 


१. यह होने पर भी, यह सर्वथा स्वाभाविक है, कि वे उस धार्मिक 
स्वभाव से, जो कि उनकी जाति का एक विशेष गुण है, कभी है आ न हो सके। 
प्रतापचन्द्र मजूमदार ने सन्‌ १८८४ में रामकृष्ण से एक बातचीत के सिलसिले 
में केशवचन्द्र के बाल्यकाल की रहस्यवादी साधना का वर्णन किया हे। (रामकृष्ण 
फथामृत ) वे प्रारम्भ में सांसारिक वस्तुओं के प्रति अनासक्त” एवं आन्तरिक 
ध्यान व विचार में निमग्न पाये जाते थे। “कभी-कभी तो भक्ति-अतिरेक के 
कारण उन्हें संज्ञा-हीनता के दोरे भी पड़ जाते थे।” बाद में उन्होंने हिन्दू धामिक 
“भक्ति” के रूपों को अहिन्दू धामिक वस्तुओं पर भी प्रयोग किया। फलतः 
उन्होंने ईस।ई धर्म का जो वंष्णवी रूप ग्रहण किया था, वह उसके साथ ही निरन्तर 
योग का भी अध्ययन जारी रखते थे। 
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-जौन दि बैप्टिस्ट, क्राइस्ट और सेण्ट पॉल द्वारा प्रभावित हुआ है। 
इसके अतिरिक्त, अपने अन्तरंग शिष्य प्रताप मजूमदार' को लिखे एक गम्भीर 


१. सन्‌ १८७९ के ईस्टर में दिया व्याख्यात “भारत पूछता है, ईसा 
कौन है ?” 

४ ,, , मेरा ईसा, मेरा प्यारा ईसा, मेरे हृदय का सबसे उज्ज्वल रत्न, 
मेरी आत्मा का हार--मेंने बीस वर्ष तक उसे अपने इस अभागे हृदय में स्थान 
दिया है।” 

जनवरी १८७९, व्याख्यान : क्‍या में भगवत्प्रेरित पेगम्बर हूँ ?' 

“वह क्‍या वस्तु है जिसने मुझे अपने बाल्यकाल में वह विशेषता प्रदान 
की है? भगवान्‌ ने मुझे उन दिनों तीन अत्यन्त असाधारण व्यक्तियों के सम्पर्क 
में रता है। मेरी आत्मा के वे सबसे पहले परिचित व्यक्ति हैं। मुझे उन तीन 
गौरवशाली व्यक्तियों से --जो कि स्वर्गाय हैं, निहायत शानदार हैं, और ईश्वरीय 
प्रकाश के अधिकारी हैं--मिलने का सोभाग्य प्राप्त हुआ है। . . .. (पहले ) 
सेने जान दि बेप्टिस्ट को भारतवर्ष के सुनसान जंगल में से गुजरते देखा, वहें 
कह रहा था 'पश्चाताप करो. स्त्र्ग का राज्य तुम्हारे निकट ही है। .. . . में जौन 
दि बेप्टिस्ट के चरणों में गिर पड़ा। . .. - वह चला गया, और फिर, उससे भी 
बड़ा एक दूसरा पंगम्बर आया, वह नेजरेत का पेगम्बर था... . कल के लिये 

छ मत सोचो” ईसा के इन दाब्दों ने सेरे हृदय सें हमेशा के लिये घर कर 
लया। ईसा अभी अपने शब्द पूरे भी न कर पाये थे कि एक ओर पेगम्बर 
आये, ओर वह ईसा के दूत, शक्तिशाली, बहादुर, वीर प्रचारक पॉल थे।... 
ओर उनके शब्द (ब्रह्मचर्य के सम्बन्ध में), मेरे जीवन की अत्यन्त नाजुक 
घड़ी में एक जलती हुई अग्नि के समान आये।” 

२. इस पत्र में, जिस पर कि कोई ठीक तारीख नहों लिखी हे, परन्तु 
जिसके बारे में यह कल्पना करना युक्ति-संगत है कि यह पत्र उन्होंते सत्‌ १८६६ 
में दिये अपने प्रसिद्ध व्यास्यान जीसस क्राइस्ट, योरोप और एशिया' के ठीक 
बाद मजूमदार को लिखा था, केशवचन्द्र ने इस प्रकार अपने विचारों की 
व्याख्या की हे: 

“४... ईसा के सम्बन्ध में मेरी अपनी धारणायें हैं, परन्तु में उन्हें तब 
तक उचित रूप में प्रकट करने के लिये बाध्य नहीं हूँ जब तक कि देश की परि- 
बतित परिस्थितियाँ उन्हें मेरे मन के अन्दर से धारं-धोरे परिणत होकर बाहर 
न आने दें। ईसा और आत्मत्याग एक ही वस्तु है, ओर जिस प्रकार उसने 
उचित समय पर जीवित रहकर उसका प्रचार किया है, इसी प्रकार ठीक समय 
आने पर ही उसके सम्बन्ध में भी प्रचार करता होगा। .. .इसलिये में घैयेपुर्वक 
उस समय की प्रतीक्षा कर रहा हूँ, जब कि में बढ़ा हो जाऊंगा और उसके साथ 
ही भारत में ईसा के त्याग के धर्म की प्रतिष्ठा हो जायगी।* 

(सनिलाल सी० पारोख रचित ग्रन्थ का २९-३१ पृष्ठ देखिये)। 
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गोपनीय पत्र में, जोकि एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण पत्र है, पर जिस पर गैर ईसाई 
ब्रह्मसमाजियों ने कोई प्रकाश नहीं डाला है, केशवचन्द्र ने स्पष्ट लिखा है 
कि वह किस उत्सुकता के साथ उस उपयुक्त समय की प्रतीक्षा कर रहे थे 
जबकि वह ईसा में अपने विश्वास की सार्वजनिक घोषणा कर सकें। इतने 
दीघे काल तक केशव को जो एक प्रकार का दोहरा जीवन व्यतीत करना पड़ा 
उसका आंशिक कारण उनके चरित्र की मौलिक हंतता थी, क्‍योंकि यह उन 
दो स्वंथा परस्पर-विरोधी पूर्व और पश्चिम के तत्त्वों से मिलकर बना था जो 
कि आपस में कभी नहीं मिल सकते । इसलिये एक इतिहास-लछेखक के लिये 
निष्पक्ष अध्ययन अत्यन्त कठिन हो जाता है। हिन्दू जीवनी लेखकों ने प्रायः 
अत्यन्त पक्षपातपूर्ण दृष्टि रखने के कारण उसके कार्य को सुगम बनाने की 
दिशा मे कुछ प्रयत्न नहीं किया है। 

ब्रह्मममाज में केशवचन्द्र का प्रवेश उनके एक सहपाठी, मित्र, देवेन्द्रनाथ 
टैगोर के पुत्र ने कराया था, और अपने प्रवेश के प्रथम दिनों में युवक केशव 
को सभी प्यार से घेरे रहते थे। देवेन्द्रनाथ उन्हें बहुत चाहते थे, और ब्रह्म- 
समाज के सभी युवक सदस्य, जोकि महान्‌ देवेन्द्रनाथ की अपेक्षा उन्हें अपना 
निकटवर्ती अनुभव करते थे, उन्हें दिल से स्नेह करते थे। देवेन्द्रनाथ न चाहते 
हुए भी अपनी शिक्षा और आदर्शवाद के कारण हिमालय के एक उच्च शिखर 


१. लेखक इन इतिहासकारों के प्रति अपने विरोध व रोष को छुपाना 
नहीं चाहता। कारण, उनमें से प्रायः सभी की यह धारणा है कि इतिहास एक 
सामग्रियों का ढेर है, जिसमें से किसी को भी उन तथ्यों को चुन लेने की 
स्वतन्त्रता है, जोकि उसके किसी वेयक्तिक लक्ष्य व आदश की पति करते हैं 
और उसके अतिरिक्त अन्य सब तथ्यों को नियमित रूप से दृष्टि से ओझ्ल 
कर देने को खुली छूट है। (वज्ञानिक सत्यनिष्ठा के प्रति उनकी इस अतिशय 
उदासीनता से यह प्थक है जो कि प्रायः सभी हिन्दू इतिहासकारों का विशेष 
लक्षण है। यदि इधर-उधर कहीं दो-चार तारीखें संगहीत हैं, तो यह एक 
बड़ा चमत्कार है: और पुनः यदि वह दी भी गई हैं तो इतनी लापरवाही के 
साथ कि उन पर विश्वास कर सकना असंभव हे।) केशव के व्यक्तित्व व उसके 
विकास के सम्बन्ध में यह छोटा सा वर्णन, उनके सम्बन्ध में अन्य आवश्यक 
बातों की खोज के बाद, लिखा जाना अत्यन्त आवश्यक था। परन्तु उनके सभी 
तथाकथित विश्वस्त जीवनी-लेखकों ने या तो इसे छोड़ ही दिया है, अथवा इस 
प्रकार तोड-मरोड़कर विकृत रूप में लिखा है कि उसके असली रूप को. 
पहचानना भी कठिन हो गया है। 
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की निर्जनता में वास करते थे।' केशव के अन्दर एक सामाजिक भावना थी, 
जिसे वे सारे हिन्दुस्तान में जागृत कर देना चाहते थे। वे स्वभाव से एक 
अतिशय-व्यक्तिवादी थे। और निःसन्देह इसीलिये,' उन्होंने इस बात को अच्छी 
तरह समझ लिया कि उनके देश की अनेक बुराइयों की जड़ यह अतिशय 
व्यक्तिवादिता ही है, ओर भारत को एक नवीन नैतिक चेतना ग्रहण करने 
की आवश्यकता है। सब आत्माओं को सामाजिक भावना के सूत्र में बंध 
जाने दो, और जनसाधारण के साथ, दृश्यमान समाज के साथ, अपनी एकता 
अनुभव करने दो।” राय के कुलीन एकतावाद को भारतीय जनता से मिलाने 
वाली यह भावना ही युवक केशव को उद यमान पीढ़ी की प्रदीप्त आकांक्षाओं 
के साथ सम्मिलित कर देती थी। परवर्तीकाल में विवेकानन्द के समान ही 
(विवेकानन्द केशवचन्द्र के प्रति संभवत: अज्ञातरूप से ही पर्याप्त ऋणी हैं; 
कारण किसी विशेष युग में स्वाभाविकरूप से ही कुछ विचारों का उद्भव 


१. देवेनद्रनाथ परमात्मा के साथ अपना व्यक्तिगत सम्बन्ध स्थापित करने 
में इतना व्यस्त रहते थे कि वे सामाजिक दायित्व की पुकार को बहुत हो मामूली 
तौर पर सुन पाते थे । (ठाकुर परिवार के एक मित्र के पत्र से उद्धृत ) 

२. उनके मुख्य शिष्य प्रतापचन्द्र मजूमदार कहते थे कि वे अपनी रहस्यवादी 
प्रकृति के उच्छवासों के विरुद्ध निरन्तर संग्राम करते रहते थे, और उन्हें अपने 
अन्दर धारण करने में भी सदा सफल होते थे” (यह कथन सर्वंथा सत्य नहीं है) ; 
कारण उनके जीवन का मुख्य लक्ष्य धर्म को परिवारों के मुखियाओं को पहुँच में 
लाना था, (दुसरे दाब्दों में उसे साधारण देनिक जीवन में पुनः प्रतिष्ठापित करना 
था।” उनके चरित्र में जो विरोध देखे जाते हैं उनमें यह भी एक मूल कारण है, 
उनके कार्यों में भी यह प्रतिफलित है। वह परस्पर न मिल सकनेवाली प्रवृत्तियों 
को--अपने स्वाभाविक रहस्यवादी उदगारों को और समाज की नंतिक व 
सामाजिक सेवा के लिये दिव्य प्रवाह के नियन्त्रीकरण को--अथवा पश्चिमीय 
रहस्यवाद की भाषा में, जंसा कि योग्य हेनरी ब्रेमण्ड ने विश्लेषण किया है, 
ईश-केन्द्रिकता और मानव-केन्द्रिकता को परस्पर मिला देना चाहते थे। इसके 
अतिरिक्त केशवचन्त्र में यह दोनों भावनायें ही अधिकतम परिमाण में विद्यमान 
थीं। परन्तु उनकी वह समृद्ध प्रकृति, जो उन सब आध्यात्मिक भोजनों को 
ग्रहण करने के लिये अत्यन्त लूचीली व ग्रहणशील थों जो कि उनकी भूख को 
सिटाने के लिये उपस्थित किये जाते थे, उन्हें एक जीवित विरोधाभास बनाये 
रखती थी, क्योंकि उनकी भूख उनकी पाचन-शक्ति से कहीं अधिक थी। कहा 
जाता है कि कालेज में पढ़ते हुए उन्होंने शेक्सपीयर के नाटक के अभिनय 
में हैमलेट' का पार्ट अदा किया था, परन्तु वास्तव में वे अपने जीवन के अन्त 
तक डेन्साकक के युवक राजकुमार हो बने रहे । 
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होता है, और वह एक ही समय में विभिन्न व्यक्तियों के मन में उत्पन्न होते 
हैं) केशवचन्द्र जाति के पुनरुत्थान के लिये धर्म को आवश्यक समझते थे। 
सन्‌ १८६८ में उन्होंने बम्बई में अपने एक व्याख्यान में कहा था कि वे 
इसे “समाज सुधारों का आधार” बनाना चाहते हैं। अतएवं ब्रह्मससमाज के 
अन्तर्गत ब्रामिक सुधार कर्म में फलीभूत होनेवाले थे। इसीलिये केशव का कर्मठ 
--परन्तु किसी अंश तक चंचल हाथ भारत की भूमि में कुछ मुट्दीभर फल- 
दायक बीजों को बोता हुआ दिखाई देता है। बाद में वही बीज विवेकानन्द 
ने अपनी प्रबल बाहु से अपनी मातृभूमि पर, जोकि उनकी गजंना से पहले ही 
जागृत हो चुकी थी, खूब मुक्तहस्त से बोये हैं। 
परन्तु केशव अपने समय से पहले आ गये थे। उनके कुछ सुधार ब्रह्म- 
समाज की परम्परागत भावना के भी प्रतिकूल थे। साधारणतया यह समझा 
जाता है कि उनके व देवेन्द्रनाथ के बीच मतभेद का कारण अन्तर्जातीय विवाह 
का प्रदन था, परन्तु में निश्चय के साथ कह सकता हूँ कि इससे कहीं अधिक 
महत्त्वपूर्ण और भी कारण थे। उनके पारस्परिक स्नेह ने उनके विच्छेद के 
कारणों पर एक पर्दा डाल दिया है, परन्तु उसके तत्काल बाद जो घटनायें 
घटित हुई हैं उनसे उनका अन्दाजा लगाया जा सकता है। देवेन्द्रनाथ का 
हृदय ब्रह्मसमाज के द्वारा मनुष्य-जाति की एकता सम्पादित करने के महान्‌ 
आदशे के लिये चाहे कितना भी उदार क्‍यों न हो, परन्तु वे भारतीय 
परम्परा और घामिक ग्रन्थों के अत्यन्त अनुरक्त थे।' वे अपने प्रिय शिष्य के 
१, जनसाधारण की सेवा के लिये केशवचन्द्र ने अनेक जनहितकारी 
संस्थाओं की स्थापना की, जो इस प्रकार हैं: रात्रि पाठशालायें, औद्योगिक 
विद्यालय, कलकत्ता कालेज, भारतीय नारियों के लिये नामंल स्कूल, नारी 


सहायक समिति, भारतीय-समाज-सुधार समिति, सदभावना-श्रातृ-संघ एवं 
अनेक ब्रह्मसमाज, इत्यादि। 

२. बी० सजूसदार ने कहा था: देवेन्द्रनाथ का ब्रह्म-समाज कल्पना में 
समनन्‍्वयवादी होने पर भी वास्तविक रूप में विशुद्ध हिन्दू समाज था।” मेरे 
सित्र कालिदास नाग ने, जितका टेगोर-परिवार से मित्रता का सम्बन्ध है, सुझे 
लिखा था, “देवेद्धनाथ मौलिक परिवर्तन को सहन न कर सकते थे। उन्होंने 
पद्चिचम के साथ पूरा न्याय किया है, और फंनेलन, फीइ्ट एवं विक्टर कुजन की 
बड़ी प्रशंसा की है। परन्तु वे उनन्‍्मत्त उत्साह के आक्रामक प्रदर्शनों को सहन 
नहीं कर सकते। केशव एक उन्मत्त उत्साही है जो कि अपने शिष्यों का भारत 
की सामाजिक बुराहयों के विरुद्ध एक सच्चे धर्मयुद्ध में नेतृत्व करना चाहता है ।” 
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मन में कार्य करते हुए ईसाई धर्म से अनभिज्ञ न हो सकते थे, और कितनी 
ही वैयक्तिक हानि उठाकर भी वह एक ऐसे सहयोगी के साथ कार्य न कर 
सकते थे जिसकी शिक्षायें न्यू टेस्टामेण्ट पर अवलम्बित थीं । 

सन्‌ १८६६ में उनका यह घातक विच्छेद हुआ, और ब्रह्मसमाज में एक 
नये दल की सृष्टि हुई। देवेन्द्रनाथ आदि ब्रह्मससमाज (पहली ब्रह्मसमाज) की 
तरफ रहे और केशव अखिल भारतीय ब्रह्मसमाज की स्थापना करने के लिये 
पृथक हो गये। दोनों ही व्यक्तियों के लिये यह एक कठिन परीक्षा थी किन्तु 
विशेषतः केशव के लिये, जिवकी प्रचलित विश्वासों की निन्‍्दा ने उन्हें घ॒णा 
का पात्र बना दिया। इसका उन्हें पहले से कोई आभास न था। इसलिये 
उन्हें ने विच्छेद के तीन मास बाद अपनी लोकप्रियता एवं अपने विश्वस्त मित्रों 
के उत्साहपूर्वक समर्थन से शक्ति संचय करके अपने ईसा मसीह, योरोप 
और एशिया” पर दिये प्रसिद्ध व्याख्यान में एक स्पष्ट घोषणा की। उक्त 
घोषणा में उन्होने ईसा को स्वीकार किया--परन्तु एक एशियावासी ईसा को, 
जिसे कि योरोप नहीं समझ सकता था और जो “उस समस्त शानोशौकत से 
विभूषित था जिसकी कि एशियाई प्रकृति कल्पना कर सकती है।” उनका 
ईसाई धर्म मुख्यतया एक नेतिक समस्या थी। केशव ईसा की नैतिकता एवं 
क्षमा और त्याग के उनके दो मुख्य सिद्धान्तों हरा उतकी तरफ आक्ृष्ट हुए 
थे। उनकी धारणा थी कि इन सिद्धान्तों के द्वारा और ईसा के द्वारा 'योरो' 
ओर एशिया एकता और मिलाप का मार्ग ढूंढ़ सकते हैं ।' 

एक नवदीक्षित के समान उनका उत्साह इतना प्रबल था कि वे अपन 


१. देवेखनाथ के सक्तिय-जोवन से अवकाश प्राप्त करने से पर्याप्त समय पहले 
ही यह घटना हो गई थी। बे अपनी पसन्द से चुने हुए कलकत्ता के समीप बोलपुः 
नामक एक स्थान में रहने के लिये चले गये, जिसे उन्होंने शान्ति निकेतन 
(शान्ति का घर) की संज्ञा दी। यहीं पर उन्होंने अपना शेष जीवन एथ 
संभ्रान्तवंशीय पवित्रता के वातावरण में व्यतोत किया, और सन्‌ १९०५ २ 
अपने राजकीय उत्तराधिकारियों के मध्य एक पिता के समान उनका स्वर्गवार 
हुआ। 

२. यह स्पष्ट है कि केशव से विच्छेद होने से पुर्व ही देवेन्द्रनाथ इस निकः 
भावी-स्वीकृति से अवग॒त थे। उन दिनों केशव ईसाई धर्म के गंभीर अध्ययन २ 
लीन थे और विशेषतः सीले की !2८८८ पर०77० नामक पुस्तक, जो कि उः 
वितों अत्यन्त प्रचलित थी, पढ़ने में व्यस्त थे। 
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मित्रों से अपने आपको 'यीशुदास” या ईसा का सेवक कहकर पुकारने का आग्रह 
करते थे, और उन्होंने अपने कुछ अन्तरंग मित्रों के बीच उपवास के साथ 
क्रिसमस का त्यौहार मनाया। 
परन्तु उनके उपर्युक्त व्याख्यान से उनकी लोक-निन्दा फल गई, और 
'महापुरुषों' (१८६६) के सम्बन्ध में उनके एक दूसरे व्याख्यान से भी अवस्था 
में कुछ सुधार न हो सका। इस व्याख्यान में उन्होंने ईसा की ईश्वर की वाणी 
के सन्देशवाहकों की श्रेणी में गणना की, जिनमें से प्रत्येक को एक सन्देश- 
विशेष सौंपा गया था, और जिसे किसी एक के साथ विशेष आसक्ति के बिला 
स्वीकार करना उचित है। उन्होंने अपने उपासना-मन्दिर का द्वार सब देशों 
व सब यूगों के मनुष्यों के लिये उन्‍्मुक्त कर दिया, और पहली बार ब्रह्म- 
समाज के प्रयोग में आने वाले उपासनाग्रन्थ में बाइबिल, कुरान और ज़ेन्दा- 
वस्ता से कुछ अंश उद्धत किये। परन्तु इससे स्वंसाधारण का कोप कम होने 
के स्थान पर और प्रबल हो गया। 
केशव इससे विचलित हुए बिना न रह सके। उनका अनुभूति-प्रवण 
एवं असहाय हृदय लोक-निन्‍्दा से इतना पीड़ित हुआ जितना कि वह किसी भी 
अन्य प्रकार की उपेक्षा से न होता। उनके सम्बन्ध में जनसाधारण की भप्रान्त 
धारणा, सहयोगियों का दलत्याग, गुरुतर आथिक असुविधायें, और इन सबसे 
बढ़कर अपने आत्म-विवेक का उत्पीड़न, और शायद अपने आदह के प्रति 
सन्देह, इन सबने मिलकर उनके अन्दर “दुबंलता, पाप और प्रायश्चित्त की 
एक जीवित भावना को”, जोकि अन्य हिन्दू धारमिक आत्माओं से सर्वेथा भिन्न 
उनकी एक अपनी ही विशेषता थी, और भी पुष्ट कर दिया, विनाशात्मक 
आत्मिक संकट' उपस्थित हो गया जो कि सन्‌ १८६७ के अन्त तक कायम 


१. यह एक ध्यान देने योग्य बात है कि केशवचन्द्र ने अपने योवन-काल में 
जो ग्रन्थ पढ़े थे, उनमें से कार्लाइल और इमसंन के ग्रन्थों ने उन्हें जितना प्रभावित 
किया था, उतना और किसी लेखक के ग्रन्थों ने नहीं किया था । 

२. यह ग्रन्थ जिसका नाम 'इलोक संग्रह (१८६६) है, वेवेस्रनाथ के 
बाहा-धर्म' नामक ग्रन्थ से बहुत बड़ा है, परन्तु ब्राह्म-धर्म के मुकाबिले में इसका 
प्रघार बहुत कम हुआ है। तथापि जब केशव ने यह कहा है कि “ब्राह्मधर्म का 
असली उद्देश्य विभिन्न धर्मों में संगति स्थापित करना है” तब उन्होंने राय की 
सच्ची परम्परा का ही पालन किया है। 

३. प्रतापचनद्र मजूमसदार ने केशव के अन्दर इस 'पाप-भावना' को रूक्ष्य 
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रहा। इस दुःख के समय में वे सर्वथा अकेले थे, किसी प्रकार की बाह्य 
सहायता उन्हें प्राप्त न थी, केवल भगवान्‌ ही उनके साथ थे। परन्तु परमात्मा 
ने उनके साथ वार्तालाप किया। उस वर्ष जबकि वे विरोधी भावों के 
अन्तद्वन्द से छिन्न-भिन्न हो रहे थे, और अपने परिवार में देनिक प्रार्थनाओं में 
स्वयं पुरोहित का कार्य करते थे, भगवान्‌ ने न केवल उनके विचारों में ही 
अपितु उनकी वाह्म-अभिव्यक्ति में भी पूर्ण परिवर्तत ला दिया। अब तक वे 
धामिक बुद्धिवादियों के एक सेनापति, एक नीतिवादी और भावात्मक आवेशों 
से स्वंथा अपरिचित, बल्कि उन्हें घृणा की दृष्टि से देखनेवाले थे। परन्तु अब 
एक भावों की धारा--प्रेम और आँसुओं--ने उन्हें आप्लावित कर दिया और 
उन्होंने महानन्द के बीच अपने-आपको इस प्लावन के समर्पण कर दिया। 
ब्रह्मममाज के लिये यह एक नवयुग का उषा काल था। महाभक्‍त 
चेतन्य के रहस्यवाद और संकीतंन को ब्रह्मसमाज धर्मंमन्दिर के अन्दर प्रवेश 
कराया गया। प्रात:काल से लेकर रात्रि समय तक, वेष्णव संगीत वाद्यों के 
साथ प्रार्थनायें व स्तोत्रों का पाठ और भगवान्‌ का महोत्सव होने लंगा। 
और वे केशव, जिनके बारे मे यह कहा जाता था कि वे कभी न रोये थे, 
अश्लुप्लावित मुख के साथ--उन सब आयोजमनों में पुरोहित का कार्य करते 
थे। भाव तरंगें हिलोरें लेने लगीं। केशवचन्द्र की हादिकता, उनके विश्व- 
एकता के बोध, और उनकी जनकल्याण की भावना ने भारत और इँगलेंड के 


किया था। देवेद्बनाथ, रामकृष्ण, और सर्वोपरि विवेकानन्द की भावना के 
यह सर्वथा विरोधी हे। हम आगे देखेंगे कि विवेकानन्द इस भावना की घोर 
निन्‍दा किया करते थे। वे कहते थे कि यह एक मानसिक दुबंलता, या वास्तविक 
मानसिक व्याधि का लक्षण है, और इसके लिये ईसाई धरम को दोषी ठहराते थे । 
केशव नियमित रूप से जिस मानसिक अवस्था का अनुशीलन कर रहे थे उसकी 
परिणति उनके सन्‌ १८८१ के एक उपदेश हम नवविधान के प्रचारकगण' में 
हुई है। जिसमें उन्होंने जूडास के साथ अपनी तुलना की है, जिसे सुनकर सभी 
श्रोतागण विक्षुब्ध हो गये थे। 

२. यह ध्यान देने योग्य है कि अब ईसा का कोई प्रइन नहीं रहा। चेतन्य 
को भक्ति केशव के धर्म काएक ओर पहल है। पी० सी० मजूमदार ने लिखा है, 
“इस प्रकार केशवचन्द्र अपने जीवन के स्वतन्त्र द्वार पर एक तरफ ईसा और 
दूसरी तरफ चतनन्‍्य की छाया होकर खड़े थे ।” उनके शत्रुओं ने सन्‌ १९८४ में 
इस बात को लक्ष्य किया, और उनमें से कुछ ने विद्ेषवश रामकृष्ण से शिकायत 


|. 


की कि केदाव अपने-आपको “ईसा ओऔर चतन्य का आंशिक अवतार" कहता है। 
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सभी मनीषियों की सहानुभूति प्राप्त कर ली। तात्कालिक वायसराय भी उनसे 
आकृष्ट हो गये । सन्‌ १८७० में उनकी इंगलैंड यात्रा एक विजय-यात्रा वे 
समान थी। उन्होंने जिस उत्साह को जागूत किया वह कौसेथ द्वारा प्रेरित् 
उत्साह के समान था। अपने छः महीने के इंगलैंडवास ' में उन्होंने ४०,००६ 
व्यक्तियों की सत्तर सभाओं में व्याख्यान दिये, और अपनी सरल अंग्रेजी भाष 
एवं मधुर स्वर से श्रोताओं को मन्त्रमुग्ध कर दिया । ग्लैडस्टन से उन 
तुलना की जाने रूगी। पश्चिम का आध्यात्मिक सहयोगी और पूर्व में ईस 
का संदेशवाहक कहकर उनका स्वागत किया गया। परन्तु दोनों पक्ष ही सरल 
भाव से एक भ्रान्ति के वशवर्ती होकर कार्य कर रहे थे; क्रमशः वह भ्रानिि 
आगामी कुछ वर्षो में दूर हो गई। कारण, केशव अपने हृदय के अन्तरतम र 
एक भारतीय ही थे और योरोपियन ईसाइयों की पंक्ति में अपनी गणन 
कराना उनके लिये संभव न था। इसके विपरीत वे यह सोचते थे कि ६ 
योरोपियन ईसाइ्यों को अपन पक्ष में कर लेंगे। सरकार' की सद्भावना रे 
भारत तथा ब्रद्मासमाज दोनों को ही लाभ हुआ। अपने पुनःसंगठितरूप २ 
चारों तरफ शिमला, बम्बई, लाहौर, लखनऊ, मुंगेर आदि मुख्य शहरों में इसक 
प्रसार हो गया। सन्‌ १८७३ में केशव ने इस नवीन धर्म के भाई-बहनों * 
एकता-स्थापन करने के उद्देश्य से सारे भारतवर्ष की यात्रा की। उनकी य। 
यात्रा उनके बीस वर्ष बाद एक संन्‍्यासी के वेष में की गई विवेकानन्द क॑ 
सत्यान्वेषण-यात्रा की अग्रदूत के समान थी। इस यात्रा ने उनके मानसिक 
क्षितिज को और विस्तृत कर दिया, और वे सोचने छगे कि उन्होंने उस जन 
प्रिय अनेकेश्वरवाद की, जो ब्रह्मसमाज के लिये अत्यन्त घृणास्पद वस्तु है 
कुंजी प्राप्त कर ली है, और वे अनेकेश्वरवाद तथा विशुद्ध एकेश्वरवाद में मेल 
स्थापना कर सकते हैं। रामक्रष्ण ने भी ठीक इसी समय स्वाभाविक रूप रं 





१. आस्ट्रिया के विरुद्ध हंगरी के राष्ट्रीय आन्दोलन के विख्यात नेता लूइर 
कौसेथ; जीवन-काल (१८०२ से १८९४)। 

२. ग्लेडस्टन, स्टअर्ट मिल, मेक्‍्समूलर, फ्रेंसिस न्यूमेन, डीन स्टेनले आर 
से उन्होंने व्यक्तिगत परिचय प्राप्त किया था। 

३. विशेषतः कुछ समाज-सुधारों के सम्बन्ध में । उनमें से ब्राह्म विवाहों के 
कानून-सम्मत ठहरानेवाला, एक वह कानून था जो कि सीधा ब्रह्म समाज रे 
सम्बन्ध रखता है। 
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यह मेल सम्पादित किया था, परन्तु केशव ने उसे ही संपादित करने के लिये 
एक प्रकार की बोद्धिक सुलह की भावना का प्रयोग किया*। वे अपने आपको 
विश्वास दिलाते थे (परन्तु अनेकेश्वरवादियों को विश्वास दिलाने में असमर्थ 
रहे) कि उनके भगवान्‌ मूलतः: एक ही भगवान्‌ के विभिन्न गुणों के नाम- 
मात्र हैं । 
उन्होंने संड मिरर” पत्र में लिखा था कि उनकी (हिन्दुओं की) मू्ति- 
पूजा मूर्तरूप धारण किये हुए ईश्वरीय गुणों के अतिरिक्त अन्य कोई वस्तु नहीं 
है। यदि इस मूर्त आक्ृति का त्याग कर दिया जाय तो जो शेष रह जाता है 
वह एक सुन्दर प्रतीक है. . . . हमने यह जान लिया है कि प्रत्येक मृति, जिसको 
कि हिन्दू पूजा करते हैं, ईश्वर के किसी गुणविशेष का प्रतिनिधित्व करती है 
और प्रत्येक गुण को किसी विशेष नाम से पुकारा जाता है। नव धर्म में 
विश्वास रखने वाले प्रत्येक व्यक्ति को उन समस्त गुणों के एकमात्र अधिकारी 
एक ईश्वर की पूजा करनी चाहिये,--जिन गुणों का हिन्दुओं ने असंख्य अथवा 
तैंतीस करोड़ देवताओं में प्रतिनिधित्व दिखाया है। भगवान्‌ को उसकी 
प्रकृति के विभिन्न पहलुओं से पृथक्‌ करके एक अखण्ड ईश्वर के रूप में विश्वास 
करना भावशन्य ईश्वर में विश्वास करना है, और यह विश्वास हमें व्याव- 
हारिक बुद्धिवाद एवं नास्तिकता की तरफ ले जायेगा। यदि हम उसकी प्रत्येक 
अभिव्यक्ति के रूप में ईश्वर की पूजा करना चाहते हैं तो हम उसके एक गुण 
को लक्ष्मी, एक को सरस्वती और एक को महादेव आदि, आदि. . . की संज्ञा 
देते हैं। 
इसका यह अभिप्राय था कि केशवचन्द्र धामिक एकत्वबोध में बहुत आगे 
बढ़ गये थे, क्योंकि यह मनुष्य-जाति के एक वृहत्तर भाग से सम्बद्ध था। परन्तु 
इससे कुछ लाभ न था; कारण, केशव यह चाहते थे कि सारी असली शक्ति 
उनके एकेश्वरवाद के हाथ में रहे, और अनेकेक्वरवाद को बाह्य आदर के अति- 
रिक्त और कुछ प्राप्त न हो। दूसरी तरफ वह विशद्ध .अद्वेंतवाद से भी बचते 
रहे जो कि ब्राह्मवर्ग के लिये सर्वथा, निषिद्ध था। इसका परिणाम यह हुआ कि 
सम्पूर्णरूप से विभिन्न धर्मविश्वासों के दो विभिन्न शिविरों को पृथक्‌ करने वाली 


* हुस खण्ड के अन्त में नोट नं० २ देखिये--प्रकाशक 
१. अगस्त १, १८८० 7]76 7?0॥059779 ० 760] जर०४४79 (मति- 
पूजा का दहानशास्त्र )। 
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मध्यवर्ती प्राचीर पर धामिक बुद्धि ने आश्रय लिया। उस समय विद्यमान परि- 
स्थिति एक शान्‍्त संतुलन की अवस्था न थी, पर जिस अवस्था में केशव ने 
अपने-आपको रखने का आग्रह किया वह भी एक स्थायी अवस्था न हो सकती 
थी। केशवचन्द्र का विश्वास था कि परमात्मा ने उन्‍हें उस स्थान से ही अपने 
(परमात्मा के) नव प्रकाशित नियम व नव धर्म की घोषणा करने का कार्यें 
सौंपा है। सन्‌ १८७५ में जब केशव, रामक्ृष्ण के सम्पर्क में आये तभी से 
उन्होंने इसकी घोषणा प्रारंभ कर दी। 

अनेक अन्य स्वनिर्वाचित कानून-निर्माताओं के समान वह अपने ही मन 
में नियम व व्यवस्था स्थापित करने में कठिनाई अनुभव करने लगे, विशेषतः 
जबकि वह यह चाहते थे कि उनका नियमविधान सर्वग्राही हो, और उसमें ईसा 
और ब्रह्म, बाईबिल और योग, धर्म और तक॑ सभी का समावेश हो। रामक्ृष्ण 
बहुत ही सरल तरीके से अपने हृदय के अन्दर से ही उस स्थिति पर पहुँच 
गये थे और उन्होंने अपनी खोज को किन्हीं सिद्धान्तों व आदेशों के सीमित 
शरीर में आबद्ध नहीं किया था। वे पथ दिखाकर, उदाहरण उपस्थित करके, 
ओर प्रोत्साहन देकर ही सन्तुष्ट थे। परन्तु केशव ने एक तरफ तुलनात्मक- 
धमं-अध्ययन-विद्यालय के अधिष्ठाता बुद्धिवादी योरोपियन विद्वान्‌ के उपायों, 
ओर दूसरी तरफ भारत और अमेरिका के भगवत्प्रेरित व्यक्तियों के उपायों--- 
अश्लुविगलित भक्ति, प्रचार-म्रमण, एवं स्वीकारोक्ति का आश्रय लिया। उन्होंने 
अपने प्रत्येक प्रिय शिष्य को एक पृथक धर्म के सम्बन्ध में अध्ययन और एक 


१. भारत में स्वर्ग का प्रकाश देखो वक्‍तृता में । 

२. उनके चार चने हुए शिष्यों में से प्रत्येक ने चार महान्‌ धर्मों में से एक 
धर्म के अध्ययन को अपने जीवन का लक्ष्य बन।या, और किन्‍्हीं अवस्थाओं में 
वे अपने आलोच्य विषय में स्बंधा लीन हो जाते थे । उपाध्याय गौर गोविन्दराप 
को हिन्दू-धर्म के अध्ययन का कार्य सोंपा गया था, उन्होंने एक महत्त्वपूर्ण स्मरणीय 
पुस्तक की रचना की है, गीता का संस्कृत में भाष्य किया है, और श्रीकृष्ण की 
जीवनी लिखी है। साधु अघोरनाथ ने बौद्ध-धम का अध्ययन किया, ओऔर बंगाली 
में बुद्ध का जीवन-चरित्र लिखा। यौवनावस्था में ही उतकी अकाल मृत्यु हो गई, 
परन्तु जब तक भी थे जीवित रहे बुद्ध के पदचिह्नों का अनुसरण करते रहे। 
भाई गिरोशचद्ध ने इस्लाम के अध्ययन में अपना जीवन लगाया--उनहोंने कुरान 
का अनुवाद किया, मुहम्मद की जीवनी लिखी, और अरबी व फारसी में कुछ अन्य 
ग्रन्थों की रचना का। अन्तिम प्रतापचद्ध मजूमदार ने ईसाई धर्म के अध्ययन 
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पृथक्‌ योगिक साधना का आदेश दिया। अपने शिष्यों में प्रत्येक को अपनी 
व्यक्तिगत विशेषता के अनुसार किस धर्म का अध्ययन, व कौन सी सधाना 
सबसे अधिक उपयोगी होगी, इसके निर्वाचन में ही एक शिक्षक के रूप में 
केशवचन्द्र की निपुणता देखी जा सकती है। परन्तु वे स्वयं अपने दो 
परामहँंदाताओं के बीच, जोकि उन्हें समान रूप से प्रिय थे--दोलायमान थे। 
एक तरफ रामकृष्ण का जीवित उदाहरण था, जिनके पास वे समाधि के बारे 
में निर्देश प्राप्त करने के लिये जाते थे, दूसरी तरफ ल्यूक रिविग्टन नामक 
एक ऐग्लिकन संन्यासी थे (जो बाद में रोमन कथोलिक सम्प्रदाय के अनुयायी 
हो गये थे) जिनसे वे ईसाई धर्म की शिक्षा प्राप्त करते थे। इसके अतिरिक्त 
वे भागवत जीवन और सांसारिक जीवन में से उनके लिये कौन सा श्रेयस्कर 
है, इसका कभी निर्णय नकर सके, और निष्कपट सरलता के साथ यह सोचते 
रहे कि इनमें से एक का दूसरे के लिये हानिकर होना आवश्यक नहीं है। 

परन्तु उनके मन की इस अस्पष्टता ने उन्हें पय।प्त हानि पहुँचाई और 
ब्रह्यासममाज पर उसका और भी अधिक प्रतिकूल प्रभाव हुआ। कारण उनका 
अन्तर दर्पण के समान स्वच्छ था, और उन्होंने अपने स्वभाव की परिवतेन- 
शीलता और बहुरूपता को गुप्त रखने के लिये मामूली सतकंता से भी काम 
नहीं लिया। फल यह हुआ कि सन्‌ १८७८ में ब्रह्मममाज में एक और दल 
की सृष्टि हो गई, और केशव अपने ही साथियों के आक्रमण का निशाना बन 
गये । उन्होंते उन पर अपने सिद्धान्तों के प्रति विश्वासवात का दोषारोपण 
किया। उनके अधिकांश मित्रों ने भी उनका साथ छोड़ दिया। और इसके 


में मन लगाया और उन्होंने ()72709] (-॥75£ (पूर्वी ईसा ) नामक पुस्तक लिखी। 
वे उनकी आध्यात्मिकता से इतने परिपूर्ण थे कि उन्होंने जिस विचारधारा को 
जन्म दिया उससे मनीलाल सी० पारीख जेसे सच्चे भारतीय ईसाई उत्पन्न हुए । 

२. सन्‌ १८७५ की प्रथम जनवरी को जब उन्होंने आध्यात्मिक उन्नति के 
लिये साधारण विधान नामक नई पद्धति का प्रारम्भ किया, तो उन्होंने अपने 
शिष्यों की विशेषता के अनुसार उनकी आत्मा के मार्गों (योगों) को भी परिवर्तित 
कर दिया। किसी को भक्तियोग, किसी को ज्ञानयोग एवं किसो को राजयोग 
का उपदेश दिया । भगवान्‌ के विभिन्न नामों व गुणों के साथ उसकी उपासना 
के भिन्न रूप सम्बद्ध हैं। (देखिये पी० सी० मजूमदार) इस पुस्तक के द्वितीय 
खण्ड में हिन्दू रहस्यवाद, और विभिन्न योगों की आलोचना के प्रसंग में में इस 
विषय में विशेष आलोचना करूँगा। 
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फलस्वरूप उन्हें रामकृष्ण और पादरी ल्यूक रिविग्टन जैसे कुछ वफादार मित्रों 
के आश्रय में ही शरण लेनी पड़ी। इसके अतिरिक्त इस नई परीक्षा ने ईसाई 
धर्म के प्रति उनकी स्वीकारोक्तियों के सम्पूर्ण प्रवाह के लिये द्वार उन्मुक्त कर 
दिया, जोकि धीरे-धीरे अधिकाधिक सुस्पष्ट एवं ईसाई धर्म के गभीरतम 
आध्यात्मिक शास्त्र के अनुसार प्रकट होने लगी। इस प्रकार उन्होंने क्या मैं 
एक भगवत्पेरित पैगम्बर हूँ?” शीर्षक अपनी वक्‍तृता में जौन दी बैप्टिस्ट, 
ईसा और सेण्ट पॉल के अपने बाटसुलभ स्वप्नदर्शन का वर्णन किया; और 
अपनी भारत पूछता है कि ईसा कौन है ?' (सन्‌ १८७९) शीर्षक वक्‍तृता में 
उन्होंने भारतवासियों से घोषणा की, “वह वर. . . मेरा ईसा, मेरा प्यारा ईसा, 
भगवान्‌ और मनुष्य का पुत्र ईसा आ रहा है; और क्या भगवान्‌ अपने 
आपको अकेला ही प्रकट करते हैं ? ' वक्‍तृता में वे कहते हैं कि पुत्र पिता के 
दाहिनी तरफ बैठा है। 

परन्तु इन सब घोषणाओं को करते हुए भी, उसी समय ब्रह्मसमाज के 
जयन्ती उत्सव के अवसर पर वे हिमालय के उच्च शिखर से अपने भारतीय 
धर्मंबन्धुओं के नाम अपना प्रसिद्ध पत्र लिखने से नहीं चूकते। उक्त पत्र 
में वे रोमन कंथोलिक पोप के “नगर और संसार” के सम्मान में संबोधन के 
साथ ईइवर द्वारा सौंपे हुए नव धर्म के सन्देश की घोषणा करते हैं। सुनने 
वाला विश्वास कर सकता है कि ये बाइबिल के ही शब्द हैं। 


“मेरा प्रभ ईसा . . भारत के नवयुवको ! .. विश्वास करो और स्मरण 
रखो . . . वह आत्मत्याग के रूप में, तपस्या के रूप में, और यौगिक साधना के 
रूप में तुम्हारे पास आवेगा . . वह आ रहा है... प्रियवमा भारतभू को अपनी 
समस्त अलंकार-भषा से भूषित होकर उसका स्वागत करना चाहिये । 

दी इण्डियन मिरर' पत्रिका में उन्होंने एक लेख में पुनः घोषणा को है 

आज से बारह वर्ष से भी अधिक समय पूर्व ब्ह्म-समाज ने जिस प्रकार ईसा की 
नेतिकता को प्रकट किया था, आज भी उसी श्रद्धा के साथ वह उनके ईश्वरत्व 
को प्रकट करता है।” और पुनः “क्या केवल मसा का ही धर्म ? संभवतः हिन्दु- 
धर्म भी। भारतवर्ष में वह हिन्दू-धर्मं को ही सफल करेगा। 

२. यह व्यास्यान एक दूसरे व्याख्यान के शेष अंश के रूप में दिया गया है, 
जिसका शीर्षक है: उन्नीसवीं शताब्दी में भगवान्‌-दर्शन', इस वकक्‍तृता में 
स्वर्ग-सर्त्य को एक कर देनेवाले स्वामी विवेकानन्द के अग्रदूत के रूप में केशव चन्द्र 
ते विज्ञान की प्रशंसा की थी 
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“ऐ हिन्दुस्तान ! सुनो, तुम्हारा भगवान्‌ एक है। 

इन शब्दों के साथ भारतीय बन्धुओं के नाम पत्र” का प्रारम्भ होता है। 

“जेहोवा एक महान्‌ आत्मा है, जिसका बज्ननिर्धोप में हूँ, आकाश और 
'पृथ्वी जिसकी घोषणा करते हैं।. . .. 

“प्रियतम बन्धुगण ! सेण्टपाल का एक अयोग्य शिष्य होने पर भी में 
उन्हीं की भावना ओर उन्ही की शली मे यह पत्र आपको लिखता हूँ... . . क 

और आगे कहते हैं: केवल मात्र ईसा में पूर्णविश्वास करके ही पाल ने 
'पत्र लिखा था। एक एकेश्वरवादी होने के नाते में अपना यह तुच्छ पत्र 
न केवल एक पैगम्बर के, अपितु स्वर्ग और मत्येछोक के समस्त पैगम्बरों के 
चरणों में बैठकर लिख रहा हूँ।. . . . . है 

कारण, वे अग्रगामी ईसा के सन्देश को पूर्ण करने का दावा करते थे। 


“नव धर्म ईसा की भविष्यवाणी की ही पूर्णता है।. . . सर्वशक्तिमान 
भगवान्‌ ने जिस प्रकार पहले अन्य राष्ट्रों को अपना संदेश दिया है, उसी 
प्रकार वह आज तुम्हें अपना संदेश देता है।. . . . . ; 


इस क्षण केशवचन्द्र यह भी विश्वास करते थे कि जिस तत्त्व से भगवान्‌ 
की आत्मा का निर्माण हुआ है, वह भी उसी से बने हैं। 


भगवान्‌ की आत्मा और मेरी आन्तरिक सत्ता परस्पर ओतप्रोत हैं। 
तुमने यदि मुझे देखा है, तो उसे भी देख लिया है।. . .. तो, केशव जिस 
सर्वेशक्तिमान्‌ की कण्ठध्वनि हैं, वह क्या घोषणा करते हैं? किस “नवीन 
प्रेम, नई आशा, नव आनन्द को वह साथ लाये हैं ?” (“विधाता का यह 
नया संदेशवाहक कितना मधुर है ? ) 


भारत के भगवान्‌ के रूप में जेहोावा ने इस नूतन मूसा को जो आदेश 
दिया था वह इस प्रकार है :-- 
“वह असीम आत्मा जिसे चक्षु देख नहीं सकते, कान सुन नहीं सकते, 


वही तुम्हारा भगवान्‌ है, उसके अतिरिक्त तुम्हारा और कोई भगवान्‌ नहीं 
है। इस सर्वोच्च भगवान्‌ के विरुद्ध भारतीयों ने दो कृत्रिम देवताओं की रचना 





१. भारत में स्वर्ग का प्रकाश देखिये! (१८७५) शीर्षक उपदेश से तुलना 
कीजिये। 


१३६ | रामकृष्ण 


की है--एक देवता वह है जिसकी अज्ञानी पुरुषों ने स्थापना की है, ओर 
दूसरा देवता वह है जिसकी बुद्धिवादियों के निरर्थक स्वप्नों ने सृष्टि की है; 
परन्तु वे दोनों ही हमारे भगवान्‌ के शत्रु हैं। इन दोनों का ही तुम्हें आव- 
इयकरूप से त्याग करना होगा. . . . किसी भी मृत वस्तु की, चाहे वह स्थूल 
प्रकृति हो, या मृत मनुष्य हो अथवा मृत विचार हो, उपासना मत करो, उस 
जीवित अत्मा की पूजा करो जो बिना नेत्रों के देखता है. . . . . तुम्हारी आत्मा 
का परमात्मा तथा परलोकगत सन्‍्त-महात्माओं के साथ मिलन ही तुम्हारा 
सच्चा स्वर्ग है, इसके अतिरिक्त और कोई स्वर्ग नहीं है. .. . आत्मा के आध्या- 
त्मिक उल्लास में ही स्वर्ग की पवित्रता एवं आनन्द का अनुभव करो... . 
. तुम्हारा स्वर्ग कहीं दूर नही है; यह तुम्हारे अन्दर ही अवस्थित है। 
तुम्हें देश व जाति का पक्षपात त्यागकर सब देशों व सब युगों के समस्त 
प्राचीन सदस्यों--भविष्यत द्रष्टाओं, सन्‍्तों, शहीदों, ऋषि-मुनियों, धर्म-प्रच्ा रकों, 
व मानवहितैषियों का स-मान करना चाहिये और उनसे प्रेम करना चाहिये | 
तुम्हारे स्नेह व श्रद्धा के ऊपर केवल भारतीय पवित्र आत्माओं का ही एका- 
धिकार न होना चाहिये। सभी पैगम्बरों को उनका उचित आदर तथा स्नेह 
प्रदान करो | प्रत्येक भद्र और महान्‌ व्यक्ति महान्‌ सत्य एवं ईश्वरीय 
भद्गता के किसी विशेष अंश का एक मूर्तरूप है। सभी स्वर्गीय सन्देशवाहकों 
के चरणों में प्रणाम करो।. . . . . उनका रक्‍त तुम्हारा रक्त हो, उनका मांस 
तुम्हारा मांस हो !.... . उनके अन्दर वास करो, और वे सदा के लिये 
तुम्हारे अन्दर वास करेंगे।” 

इससे सुन्दर और कौन सी कल्पना संभव है ? विश्वव्यापी एकेश्वरवाद की 
यह सर्वोत्कृष्ट अभिव्यक्ति है जो कि योरोप के स्वतन्त्र एकेश्वरवाद के अत्यन्त 
निकट पहुँच जाती है। इसके लिये किसी ईश्वर-प्रेरित धर्म के प्रति बाधित 





१. प्रथम देवता जिसकी निनन्‍दा की है, उसे समझना अत्यन्त सुगम है : 
धातु, काष्ठ व पत्थर की मृतियों से ही उनका अभिप्राय है। दूसरे निन्दित 
देवता का इस प्रकार आगे और स्पष्टीकरण किया है :“आधुनिक सन्देहवाद, 
भाववाद, जड़ विकासवाद एवं अन्ध जीवकणिका आदि ।” इस प्रकार यह 
वज्ञानिक व ताकिक व अद्व तिक बुद्धिवाद है। परन्तु केशव वास्तविक विज्ञान की 
कभी निन्‍दा न करते थे, जेसा कि उनके उसन्नीसवों शताब्दी में भगवत-दर्शन' 
शीर्षक व्याख्यान से स्पष्ट है। 
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निष्ठा की आवश्यकता नहीं है। इसकी भुजायें समग्र विश्व की भूत, वर्तमान 
व भविष्यत्कालीन पवित्र आत्माओं के स्वागत के लिये फैली हुई हैं; क्योंकि 
केशव का सन्देश भगवत्प्रेरणा का अन्तिम शब्द होने का दावा नहीं करता। 
भारतीय धर्मंशास्त्र समाप्त नहीं हो जाते।' प्रत्येक वर्ष उसमें नये अध्यायों की 
वृद्धि होती है... . ईश्वर के प्रेम और ज्ञान में आगे बढ़े चलो! . . . भगवान 
दस वर्ष के अन्दर हमें किस नये ज्ञान का प्रकाश देंगे यह उसके सिवाय और 
कौन जान सकता है ? 

परन्तु पिछले वर्ष केशव ने ईसा के चरणों में बैठकर जिस हीनता को 
स्वीकार किया था उसके साथ इस स्थिर व प्रशान्त कण्ठस्वर से उच्चारित 
स्वतन्त्र एवं विशाल एकेश्वरवाद की संगति किस प्रकार लगाई जा सकती है ?* 

“में तुम्हें कहना चाहता हूँ... . कि ईसा की जीवन-लीला से मेरा सम्बन्ध 
है, और में उसमें एक मुख्य स्थान रखता हूँ। में ही वह अपव्ययी पुत्र हूँ 
जिसके सम्बन्ध में ईसा ने कहा था, और में पश्चाताप की भावना के साथ 
अपने पिता के पास लौटने का प्रयत्न कर रहा हूँ। यही नहीं, में इससे भी बढ़कर 
अपने विरोधियों के संतोष और उन्हें गौरव प्रदान करने के लिये कहूँगा 
. में ही वह नीच, जूडास हूँ जिसने ईसा के साथ द्रोह किया था. . . वास्त- 
विक जूडास जिसने सत्य के विरुद्ध पाप किया था। और ईसा मेरे हृदय के 

ब्रह्मममाज के उन सदस्यों पर, जो कि अबतक अपने नेता का अनुसरण 
करते चले आ रहे थे, इस प्रकाश्य स्वीकारोक्ति की कितनी भयानक प्रति- 
क्रिया हुई यह कल्पना के योग्य है।' 

परन्तु केशव तब भी अपने साथ तकं-वितक में लीन थे। उन्होंने ईसा 
को स्वीकार कर लिया था; परन्तु वह अपने-आपको “ईसाई” न मानते थे । 





१. इसमें विवेकानन्द के एक प्रिय विचार का परिचय मिलता है। 

२. “हम, नव धर्म के प्रधारकगण” (१८८१) शीर्षक धर्मपदेश से । 

३. यही कारण है (जहाँ तक मुझे मालूम है) कि उन्होंने अपनी पुस्तकों 
में केशव के सम्बन्ध में आलोचना करते हुए इस प्रकार की किसी घोषणा का 
वर्णन न करने की सतकंता का प्रयोग किया है। 

४. “ईसा का सम्मान करो, किन्तु सर्वसाधारण जिसे ईसाई कहते हैं, वह 
सत बनो |... .. ईसा ईसाई धर्म नहीं है।. .. . .. संकीर्ण ईसाई धर्म के 


फा० ९ 
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उन्होंने ईसा, सुकरात और चैतन्य को अपने देह व मन का अंश मानकर एक 
अद्भुत तरीके से ईसा के साथ सुकरात और चंतन्य का मेल कराने की चेष्टा 
की।' और साथ ही उन्होंने ईसाई धर्म के बाह्य धर्मानुष्ठानों को भारतीय 
आचार व प्रथा का रूप देकर अपने समाज में प्रचलित किया। ६ माचच सन्‌ 
१८८१ को उन्होंने रोटी और शराब के स्थान पर चावल और जल के द्वारा 
पुण्य अनुष्ठान (8]255८6 |$४८४८४८१४) का संपादन किया, और तीन 
महीने बाद बपतिस्मा का अनुष्ठान किया, जिसमें केशव ने स्वयं ही पिता, 
पुत्र व पवित्र आत्मा की पूजा का दृष्टान्त उपस्थित किया। 

अन्त में सन्‌ १८८२ में उन्होंने निर्णयात्मक कदम उठाया। ईसाई धर्म 
के रहस्यों में ईसाई त्रिसत्ता ही एशियावासियों के लिये सबसे बड़ी रुकावट 
और उनकी घृणा व उपहास का पात्र बनी हुई है। केशव ने न केवल इसे 


जनप्रिय साधारण रूपों को छोड़कर ईसा की विश्ञालता में अपने-आपको लीन 
करने की आकांक्षा करो।” 

इसी समय लिखे (0027 5॥८८9 ॥8ए८ 7 (मेरे पास और भड़ें भी हैं) 
नामक प्रबन्ध में :-- 

“हम किसी ईसाई सम्प्रदाय से सम्बद्ध नहीं हैं। हम ईसाई नाम को स्वीकार 
नहीं करते। क्‍या ईसा के तत्काल परवर्तो शिष्यों ने अपने-आपको ईसाई नाम 
से पुकारा था ? ... . जो भी ईदवर में विव्वास करते हैं, ओर ईसा को ईइवर 
का पुत्र मानते हैं, वे सभी ईश्वर के बीच ईसा को साक्षी के रूप में पा लेते 
है ५० के और मेरे पास ओर भी भेड़ें हैं->-यह वाक्य कितना सुस्पष्ट है! 
'नव धर्म के हम सब सदस्य ही वह अन्य भेड़ें हैं। गड़रिया हमें जानता है . . . . « 
ईसा ने हमें ढूँढ लिया है और स्वीकार कर लिया है। . . . . . . यही यथेष्ट है। 
क्या कोई ईसाई ईसा की अपेक्षा महत्तर है ? ” 

१. प्रभु ईसा मेरी इच्छा-शक्ति है, सुकरात मेरा मस्तिष्क है, चतन्‍्य 
मेरा हृदय है, हिन्दू ऋषि मेरी आत्मा हैं, मानवप्रेमी हावर्ड मेरा दायाँ हाथ है 

२. केशव ने सेण्ट ल्यक से एक इलोक पढ़कर प्रार्थना की कि पवित्र आत्मा 
उनकी अमाजित भौतिक सत्ता को छुद्धाचारी आध्यात्मिक शक्तियों में इस 
प्रकार परिणत कर दे कि वे शक्तियाँ हमारे देह में प्रवेश करने पर उसमें इस 
अ्रकार घल मिल जायें जिस प्रकार कि समस्त ऋषि और महात्माओं का रक्त 
व मांस ईसा में मिल गया हे। 

३. वेदान्तवादी भारत का जहाँ तक सम्बन्ध है वहाँ तक इसका कारण 
अस्पष्ट प्रतीत होता है। कारण, भारत की भी अपनी एक त्रिसत्ता हैः सत्‌ , 
चित, आनन्द”, और केशव ने इसी त्रिसत्ता को ईसाई त्रिर्मात के निकट लाने 

मी चेष्टा की है। 
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स्वीकार कर लिया और ग्रहण कर लिया, अपितु खुशी के साथ उसकी मुक्त 
कृण्ठ से प्रशंसा भी की और उससे ज्ञान का प्रकाश प्राप्त किया। ईसाई धर्म 
का यह रहस्य उन्हें समस्त ईसाई आध्यात्मिकशास्त्र की विशाल इमारत व 
विश्व की उत्कृष्टतम धारणा की आधारशिला के समान प्रतीत होता था, 
और यह अकारण ही नहीं था।.. . . . “यह वह खजाना है जिसमें संसार के 
समस्त पवित्र साहित्य का रत्नभण्डार-- (समस्त मानवता के) दशनशास्त्र, 
धर्मंशास्त्र व काव्यशास्त्र में जो भी अमूल्य वस्तु है, व संसार की धामिक 
चेतना की उच्चतम अभिव्यक्ति है--वह सब संचित है।” मेरा विश्वास है कि 
उन्होंने एक कटटर दृष्टिकोण के अनुसार तीनों सत्ताओं का स्वरूप निर्देश भी 

किया है। क्‍या अब भी कोई एसी वस्तु रह जाती है जो उन्ह इसाईं धर्म से 


१. वहा गाबाएटी0प5 सैेएडएए, तरफ परशणां।ए! (त्रिसत्ता का 
चमत्कारिक रहस्य) शीर्षक १८८२ के व्याख्यान में । 

२. यहाँ पर त्रिसत्ता का त्रिभुजाकार सम्पूर्ण चित्र अंकित है। उसके 
शीष॑स्थान पर साक्षात्‌ भगवान्‌ जहोवा है .. ... वहाँ से पुत्र अवतरण करता 
है... - ओर मानवता के भूमितलू के एक छोर को स्पर्श करता है... . और 
पुनः पवित्र आत्मा को दक्ति द्वारा अधःपतित मानवता को अपनी ओर आकृष्ट 
करता है। ऐशीभाव जब मानवता की दिद्या में अवतरण करता है तो वह पुत्र 
हो जाता है, और वही ऐशीभाव जब मानवता को स्वर्ग की तरफ ले जाता है 
तो वह पवित्र आत्मा कहलाता है। यही मोक्ष का समस्त दर्शनशास्त्र है।. . 
स्रष्टा, शिक्षादाता एवं शुद्धिदाता, में ही हूँ, में ही प्यार करता हूँ, में ही रक्षा 
करता हूँ; में ही स्थिर, में ही गतिशील, और में ही प्रत्यावर्तंनशील भगवान्‌ 
हैं... ... --केशवचन्द्र । 

कंथोलिक रहस्यवाद के प्राचीन ग्रन्थों से तुलना कीजिये । 

“जिस क्रिया द्वारा पिता पुत्र को उत्पन्न करता है उसकी निर्गंमन व 
बहिरागत शब्द द्वारा व्याख्या की जा सकती है. ... >हाएशं 9 ९4८7८ पवित्र 
आत्मा, प्रत्याव्तंत के पथ द्वारा जन्मलाभ करती है।...... यह ईश्वरीय 
मार्ग है, ओर भगवान्‌ के अन्दर ही विद्यमान है, इसी के द्वारा भगवान्‌ पुनः 
अपने अन्दर प्रविष्ट हो जाता है। . . . .इसी प्रकार सृष्टि द्वारा हम भगवान्‌ के 
अन्दर से बाहर आते हैं। पुत्र के द्वारा ही पिता स्नष्ठा कहलाने का अधिकारी 
होता है। ओर पुनः हम करुणा द्वारा जो कि पवित्र आत्मा का गण है, उसी 
में वापिस लोट जाते हैं।” 

?. (४74१८ $८2प८7०८ ((०70770८ (0:8507 हैनरी ब्रमनन्‍्ड द्वारा 
उद्धुत॥ 7.98 2(८८४७॥ए४पुप८ 66९5६ 5470, ], 97. 6-7 

यद्यपि यह आइचयंजनक प्रतीत होता है, तथापि केवल उपासना के सम्बन्ध 
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पृथक करती है ? हाँ, केवल एक वस्तु ही ऐसी है जो उन्हें ईसाई धर्म से पृथक्‌ 
करती है, और जो अपने-आप में ही एक पृथक संसार है; वह है--उनका 
अपना संदेश या भारतीय “नव विधान”, जिसका वह कभी परित्याग न कर 
सके। यह सत्य है कि उन्होंने ईसा को ग्रहण कर लिया था, परन्तु उसके बदले 
में ईसा को भी भारतीय एवं केशवचन्द्र के ईश्वरवाद को ग्रहण करना पड़ा। 
“मूतिपूजा, दूर हो जाओ! मूर्तिपूजा के प्रचारकों, विदा हो जाओ !” (उनका 
यह सम्बोधन पद्िचम को ही लक्ष्य करके कहा गया था)। ईसा एक ज्ाइ्वत 
शब्द है। “प्रसुप्त शब्द के रूप में ईसा जगत्‌पिता के वक्ष में चिरकाल तक 
निष्क्रिय शक्ति के रूप में विद्यमान था, हनारे इस संसार में आने से बहुत, 
बहुत पहले से ही वह वहाँ मौजूद था।” वह देह धारण करने से पूर्व ग्रीस में, 
रोम में, मिस्र में, भारत में, ऋग्वेद के ऋषियों में, कन्फ्यूशियस में व शाक्यमुनि 
में प्रकट हुआ था। और नवविधान के इस भारतीय सन्देशवाहक का कार्य 
उसके विदश्वव्यापी व सच्चे अर्थ की घोषणा करना है। कारण पुत्र” के आगमन 
के बाद आत्मा' का आगमन हुआ था और “नवविधान का यह उपासना 
मन्दिर... . . सर्वथा पवित्र आत्मा की ही प्रतिष्ठाभूमि है और इस प्रकार यह 
पुरातन व नवीन दोनों टेस्टामेण्टों को पूर्ण करता है। 

और इसीलिये, ऊपर और नीचे से अनेक ऐसे भयानक आधघातों के होने 
पर भी, जोकि इसके दुर्ग की जड़ों तक को भी हिला देते, इस हिमालय सदुश 
अटल एकेश्वरवाद का एक अंश भी विनष्ट न हो सका। एक प्रचण्ड विचार 
चेष्टा द्वारा केशव इसमें ईसा का समावेश करने में समर्थ हुए थे, और उन्होंने 
यह विश्वास करते हुए कि उन्हें पाइचात्य ईसाइयों के सनन्‍्मुख ईसा का वास्तविक 
अर्थ प्रकट करने के लिये भेजा गया है, अपने नव धर्म को ईसा के नाम से 
मण्डित कर दिया। 

अपनी मृत्यु से पूव. योरोप के लिए एशिया का सन्देश” (सन्‌ १८८३) 
शीर्षक व्याख्यान में केशव ने अपने अन्तिम सन्देश में इस उद्देश्य की स्पष्ट घोषणा 


बेरूलियन व सेलेशियन दर्शन को जानते थे । ३० जून सन्‌ १८८१ की #रिटाापा- 
(90॥ ० ]०707० 776 8897 ४ शीर्षक आलोचना में उन्होंने फ्रास्सोस दी 
सेल्स हारा मंदम दी शांताल को लिखित पत्र का उद्धरण विया है । 
वेरूलियन व सेलेशियन : अर्थात्‌ सतरहवीं शताब्दी के रहस्यवादी फ्रांसीसी 
कंथोलरिक वेरूल ओर फ्रांसीस दी सेल्स से सम्बन्धित । 
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की थी।  मतवाद से क्षत-विक्षत योरोप ! अपने संकुचित विश्वास की मुक्त 
तलवार को मियान के अन्दर रख दो! इसे त्याग दो, और परमात्मा के पुत्र 
ईसा के नाम पर सच्चे कंथोलिक और विश्वव्यापी उपासना मन्दिर में शरीक 
हो जाओ।.... . कि 

“ईसाई योरोप ने ईसा की आधी वाणी को भी नहीं समझा है। उसने 
यह समझ लिया है कि ईसा और परमात्मा एक हैं, परन्तु यह नहीं समझा 
कि ईसा और मानवता भी एक हैं। यह एक महान्‌ रहस्य है जिसे कि नव- 
विधान विश्व के सन्मुख प्रकट करता है :--केवल ईश्वर के साथ मनुष्य के 
पु्न्लन को नहीं, अपितु मनुष्य के साथ मनुष्य के पुनमिलन को ! ... 
एशिया योरोप से कहता है : भाई, ईसा में एक हो जाओ ! ... . जो कुछ भी 
सत्य एवं सुन्दर है--हिन्दू एशिया की विनयशीलता, मुसलमानों की सत्यता, 
बौद्धों का त्याग और तितिक्षा. . . . जो कुछ भी पवित्र है वह सब ईसा में ही 
है।' 

और इसके बाद एशिया के नये रोम का नूतन पोष प्रायश्चित का सुन्दर 
गान गाता है। 

परन्तु वह एक वास्तविक पोप थे; और उन्हें दृढ़ विश्वास था कि पुन- 
मिलित मानव-जाति का ऐक्य-साधन उनके मत के अनुसार हो होगा। 
इसकी रक्षा के लिये वह निरन्तर वज्भवाणी होकर सन्नद्ध रहते थे; भगवान्‌ 
की एकता--एकेश्वरवादी सिद्धान्त के सम्बन्ध में वे किसी प्रकार के समझौते 
को स्वीकार करने के लिये तैयार न थे। 

“विज्ञान एक है। धर्म भी एक है 

उनके शिष्य बी० मजूमदार ने उनसे और भी उग्ररूप में ईसा के तिरस्कार- 
पूर्ण शब्दों का प्रयोग कराया है: 

“केवल एक ही मार्ग है। स्वर्ग के लिये कोई गुप्त मार्ग नहीं है। और 


१. “ओर प्रायश्चित्त का यह नवीन संगीत आज पृथ्वी की अनेक भाषाओं 
में लक्ष-लक्ष कण्ठों द्वारा परम उत्साह के साथ गाया जा रहा है। लक्ष-लक्ष 
आत्मायें ईश्वर-भक्षिति व धर्मांचरण को नाना विचित्र वर्णों से रडिजित राष्ट्रीय 
परिषानों को धारण किये हुए जग न्नियन्ता के सिहासन के चारों तरफ परिक्रमा 
करते हुए नृत्य करेंगी, और अनन्तकाल के लिये यह विश्व शान्ति और आनन्द 
से परिपूर्ण हो जायेगा।* 
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जिसका अभी तक जन्म नहीं हुआ है, और भविष्य में भी जिसके जन्म की 
संभावना अत्यन्त संदिग्ध है। 

परन्तु क्या केशव स्वयं भी इस बारे में असंदिग्ध थे कि ऐसे भारत का 
जन्म कभी संभव है ? इस स्वेच्छाकृत तर्क की समस्त इमारत का आधार हीं 
उनकी पूर्व तथा पश्चिम में विभकत प्रक्ृतिरूपी एक अनिश्चित बुनियाद पर 
आश्रित था। क्या उन्हें स्वयं भी यह विश्वास था कि वह समय कभी 
आ सकेगा ? इस स्वेच्छाकल्पित तक॑ का महान्‌ प्रासाद पूर्व तथा पाइर्चात्य 
में विभकत प्रकृति के अस्थिर आधार पर अवलम्बित था। जब उन पर 
गीमारी का आक्रमण हुआ तो उन्हें जोड़नेवाला मसाला ढीला पड़ गया # 
उस समय उनकी आत्मा किससे सम्बन्ध रखती ? ईसा से या काली से ? 
उनकी मृत्युशय्या पर रामक्ृष्ण, देवेन्द्रनाथ (उनके प्रथम गुरु, जिनसे कि अब 
उनका मेल हो गया था) और कलकत्ता के बड़े पादरी सभी उनसे मिलने के 
लिये आये। १ जनवरी सन्‌ १८८४ को वे अन्तिम बार माँ काली के एक 
नवीन मन्दिर का उद्घाटन करने के लिये गये, परन्तु ८ जनवरी को उनकी 
मृत्युशय्या पर उनके ही आदेशानुसार उनके एक शिष्य ने गैथसेमन में ईसा 
की वेदना पर स्तोत्र-गान किया। 

इस प्रकार निरन्तर मानसिक अस्थिरता के बीच किसी भी सरल आत्माओं 
के राष्ट्र के लिये अपने लिये पथ सन्धान करना असंभव था। परन्तु इससे ही 
हम केशव के और निकट आ जाते हैं और उनके प्रति और अधिक आऊकऊ्ृष्ट 
हो जाते हैं, क्योंकि हम उनके अन्तरतम 'भावों को पढ़ सकते हैं, और उनसे 
सम्बद्ध उनके मानसिक अन्‍्तर्दाह को देख सकते हैं। इसके साथ ही यह भी 
सत्य है कि रामकृष्ण की सकरुण व अन्तभेंदी दृष्टि अन्य सबकी अपेक्षा इस 
तथ्य को अधिक अच्छी तरह समझती थी कि भगवान्‌ की खोज में क्षीण व 
परिवलान्त इस मनुष्यड की--जिसका देह अदृश्य विधाता का शिकार बना 


हुआ है',,--प्रच्छन्न ट्रेडडी क्या है? परन्तु क्या एक जन्मसिद्ध नेता को, चाहे 


७ _ _. ३ए७-५५-/* किया ५. 


न हाई वरलाकन 


१. बहुमूत्र रोग। बंगाल प्रान्त का यह एक अभिशाप है। विवेकानन्द 
भी इसी बीमारी में मृत्यु को प्राप्त हुए थे। 

२. गेथसेमसन--यरूसेलम के पूर्व में अवस्थित एक उद्यान। यहाँ पर शूली 
पर चढ़ने से पूर्व ईसा शिष्यों के साथ रहे थे। 

३. रामकृष्ण के साथ केशव के अन्तिम हृदयस्पर्शों साक्षात्कार, और 
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वह अपनी अन्‍्तवेंदना को अपने तक ही सीमित क्‍यों न रखे, अपने अन्तिम 
समय में इस प्रकार अस्थिरता व दुर्बलता के वशीभूत होने का अधिकार 
प्राप्त है? ब्रह्मममाज के लिये वे यह विरासत छोड़ गये हैं; और यद्यपि 
इससे उक्त समाज की आध्यात्मिक सम्पत्ति में वृद्धि हुई है, तथापि भारतवर्ष 
में, यदि सवंदा के लिये नहीं तो दीघंकाल के लिये ब्रह्मसमाज का प्रभाव 
शिथिल हो गया है। हम भी मैक्समूलर के समान यह प्रश्न कर सकते हैं कि 
क्या केशव के ईश्वरवाद का ताकिक परिणाम ईसाई धर्म में नहीं पाया जाता ? 
और केशवचन्द्र की मृत्यु के तत्काल बाद उनके सब मित्र व छात्र यही अनुभव 


करते थे । 
पाश्चात्य विचारधारा से अनुप्राणित भारत तथा इंगलंड दोनों देशों के 


सर्वश्रेष्ठ विचारकों ने उनके शोक व अच्त्येष्टि-क्रिया में समानरूप से भाग 
लिया। वे पूर्व तथा पश्चिम को जोड़नेवाली एक कड़ी थे।”.यह कड़ी एक- 
बार टूट जाने पर फिर जुड़ नहीं सकती। उनके पदचाद्वर्ती किसी भी भारतीय 
नेतिक व धामिक नेता ने इतनी लूगन व निष्ठा के साथ पश्चिम के विचार व 


मुमूर्ष व्यक्ति के गुप्त घावों पर शञान्तिदायक प्रलेप के समान रामकृष्ण की ज्ञान- 
गभीर वाणी के सम्बन्ध में में और भी आगे वर्णन करूँगा। 

१. मक्‍समलर ने सन्‌ १९०० में, प्रतापचन्द्र मजू्मदार से, जो कि 
केशव की मृत्यु के बाद ब्रह्म-समाज के अध्यक्ष नियुक्त हुए थे, और जो अपने गुरु 
के ईसा केन्द्रिक विचारों से सहमत थे, प्रइन किया था कि ब्रह्म-समाज स्पष्ट रूप 
से ईसाई नाम क्यों नहीं ग्रहण कर लेता, और ईसा के जातीय धर्म के रूप में 
अपना संगठन क्यों नहीं करता ? प्रतापचन्द्र मजूमदार और उनके कुछ तरुण 
शिष्यों ने उक्त विचार के प्रति अपनी सहमति प्रदर्शित की । उनमें से ब्रह्म बान्धव 
उपाध्याय का नाम विशेष रूप से स्मरणीय है, और उसका अध्ययन आवश्यक 
है। वह नवधर्म विधान” से पहले आंग्लिकन और अन्त में रोमन कंथोलिक 
सम्प्रदाय में दीक्षित हुए । केश वचन्द्र के जीवनी-लेखक मणीलहाल पारीख भी एक 
उल्लेख योग्य व्यक्ति हैं, वह भो ब्रह्मसमाज से ईसाई धर्म में दीक्षित हुए थे । 
इन दोनों का हो यह विश्वास था कि यदि केशवचन्द्र कुछ वर्ष और जीवित रहते 
तो वे अवश्य रोमन कंथोलिक धर्म स्वीकार कर लेते। मणीलाल पारौख ने कहा 
है, सिद्धान्त की दृष्टि से केशवचन्द्र प्रोटंस्टेण्ट थे, परन्तु व्यवहार में कंथोलिक 
थे... . . आध्यात्मिकता में ईसाई थे, और मोनेटिउ्स (पवित्र आत्मा को 
सर्वश्रष्ठता ) में विश्वास रखते थे।” परन्तु मेरी सम्मति में केशव उन व्यक्तियों 
में से थे, जो कि 33329 ५ दरवाजे को देहलो पर खड़े हुए प्रतीक्षा करते हैं । 
परन्तु उनके अनुयायियों ने जो दरवाजे को पूरा खोल विया है यही घातक हे । 
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परमात्मा का अनुसरण नहीं किया'। इसलिये मेक्समूलर का यह कथन यथार्थ 
ही था कि भारत ने अपना श्रेष्ठतम पुत्र खो दिया है।” परन्तु भारतीय 
समाचार-पत्र एक स्वर से उनकी प्रतिभा की प्रशंसा करते हुए भी यह कहने 
के लिये बाध्य थे कि “उनके अनुयायियों की संख्या उनकी योग्यता के अनुकूल 
नथी । 

वास्तव में केशवचन्द्र अपने देशवासियों की अन्‍न्तरात्मा से बहुत दूर 
थे। वे उन सबको एकदम अपनी उस बुद्धि की, जोकि योरोप के ईसा व 
आदशंवाद से पुष्ट हुई थी, विशुद्ध ऊंचाई पर उठा देना चाहते थे। सामाजिक 
क्षेत्र में भी राममोहन राय को छोड़कर उनके किसी अन्य पूव॑ंवर्ती ने भारत 
की उन्नति के लिये इतना प्रयत्न नहीं किया, परन्तु उस समय राष्ट्रीय चेतना 
का जो स्रोत आग्रहपूर्वक देश में ज्वार के समान उद्वेलित हो रहा था, उन्होंने 
उसके विरुद्ध जाने का प्रयत्न किया। भारत के तीस करोड़ देवता और तीस 
करोड़ प्राणी, जिनमें कि उन देवताओं ने मूर्तरूप धारण किया था--मनुष्य 
के स्वप्नों का वह विस्तृत अरण्य, जिसमें कि उनके पादचात्य दृष्टिकोण ने 
उन्हें दिशा व पथ के ज्ञान से शून्य कर दिया था--उनके विरुद्ध थे। केशव 
ने उन्हें अपने भारतीय ईसा में विलीन होने के लिये आमन्त्रित किया, परन्तु 
उनके निमंत्रण को किसी ने स्वीकार नहीं किया। ऐसा प्रतीत होता था कि 
शायद उन्होंने उसे सुना तक भी नहीं । 

केशवचन्द्र के जीवन-काल में ही भारतीय धामिक विचारधारा ने केशव 
के ब्रह्मसमाज, एवं पाइचात्यीकरण की सब चेष्टाओं के विरुद्ध एक विशुद्ध 
भारतीय समाज की स्थापना कर दी थी, और उसके प्रतिष्ठाता दयानन्द 

सरस्वती' नामक एक अत्यन्त उच्चकोटि के व्यक्ति थे। 


१. दी इण्डियन एम्पायर' नामक पत्र ने केश वचन्द्र के सम्मान में लिखा है 
कि वे भारत में अंग्रेजी शिक्षा व पावचात्य सभ्यता की एक उत्कृष्ट बहार थे ।” 

भारतोय दृष्टिकोण से यह प्रशंसा निनदा का ही नामान्तर था । 

२. दी हिन्दू पेट्रियट । सन्‌ १९२१ में तीनों ब्रह्म-समाजों को कुल सदस्य- 
संख्या ६,४०० से अधिक न थी (जिनमें से ४,००० सदस्य बंगाल, आसाम- 
ओर बिहार व उड़ीसा में थे)। यह सदस्य-संख्या आयंसमाज के सदस्यों की 
संल्या (जिसके बारे में में आगे लिखूंगा) अथवा राधास्वामी सत्संग के समान 
रहस्यवादी सम्प्रदायों की सदस्य-संख्या की तुलना में सर्वंथा नगण्य थी। 

३. उनका जन्सनाम सूलशंकर था, जिसे उन्होंने बाद में छोड़ दिया था। 
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यह सिंह के समान तेजस्वी व्यक्ति उन व्यक्तियों में से थे, जिन्हें योरोप- 
वासी भारत के सम्बन्ध में विचार करते हुए प्रायः भूल जाते हैं, परन्तु अपने 
को हानि पहुँचाकर भी उन्हें संभवतः एक दिन उसे याद करना ही होगा। 
कारण दयानन्द उन महापुरुषों में से थे, जिनमें कर्म की विचारशक्ति और 
नेतृत्व की प्रतिभा का एक अद्भुत रम्मिश्रण होता है--जैसा कि उनके बाद 
विवेकानन्द में पाया जाता है। 

जबकि वे सब धार्मिक नेता जिनका कि मेने अब तक वर्णन किया है, 
व जिनके बारे में आगे कहेंगा बंगाल प्रान्त के रहनेवाले थे, दयानन्द उनसे 
एक सव्वथा विभिन्न भूमि--अरब समुद्र के उत्तर-पश्चिम तट पर अवस्थित 
प्रदेश---जिसने कि अधंशताब्दी के बाद गान्धी को जन्म दिया है--में पैदा 
हुए थे। उनका जन्म गुजरात प्रान्त की काठियावाड़ रियासत में मोरवी नामक 
स्थान में एक उच्चतम श्रेणी के धनी ब्राह्मण परिवार में, जो न केवल वेदिक 
शास्त्रों में ही पारंगत था, अपितु राजनंतिक व व्यापारिक दोनों प्रकार के 
सांसारिक विषयों में भी सवेथा व्यवहार-पटु था, हुआ था। उनके पिता उक्त 
छोटी सी देशी रियासत के शासन-कार्य में नियुक्त थे। वे धर्मंशास्त्रों के 
अक्षरशः कट्टर अनुयायी थे, और कठोर व प्रबल शासन करनेवाले व्यक्ति 
थे। उन्होंने अपने पुत्र को भी अपना यह अन्तिम गृण उत्तराधिकार में दिया 
--जिसके कारण उन्हें अन्त में स्वयं कृष्ट भोगना पड़ा। 


सरस्वती” उनके गुरु की पदवी थी, जिन्हें वे अपने सच्चे पिता के समान मानते 
थे । दयाननद की जीवनी के बारे में जानने के लिये लाला लाजपतराय 
(भारतीय राष्ट्रीय नेता जिनकी हाल ही में मृत्यु हुई है) रचित प्रामाणिक 
ग्रन्थ आयेसमाज, सिडनी वेब ने जिसकी भूमिका लिखी है, वह देखिये । 
(लौगमंन्स ग्रीन एण्ड को, लण्डन १९१५) 
१. यद्यपि इन दोनों महापुरुषों में ही प्रचार करने की अतुल शक्ति, और 
जन-साधारण के लिये उनकी दुनिवार प्रीति एक समान थी, तथापि विवेकानन्द 
में ज्ञान गंभीर आत्मा का आकर्षण, विशद्ध ध्यान चिन्तन की इच्छा, आन्तरिक 
सत्ता की अविराम ऊध्व लोक में जाने की चेष्टा--जिसके विरुद्ध कर्म की आव- 
शयकता को निरन्तर संग्राम करना पड़ता था--दयानन्द की अपेक्षा यह विशेष 
गण थे। दयानन्द अपनी आत्मा की विभिन्नता की पीड़ा को न जानते थे। 
तथापि वह जिस कार्य के लिये पेदा हुए थे--उसे पूर्ण करने के लिये समस्त 
आवश्यक गण उनमे विद्यमान थे। 
२. सामवेदी, बेदिक ब्राह्मणों में सर्वश्रेष्ठ ब्राह्मण । 
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सुतरां दयानन्द का बाल्यकाल ब्राह्मण समाज के कठोर रीति-नियमों में 
ही व्यतीत हुआ। आठ वर्ष की अवस्था में उनका उपनयन संस्कार हो गया, 
और उसके परिणामस्वरूप सब आवश्यक नैतिक नियमों के पालन के लिये 
उसे बाध्य किया गया । ऐसा प्रतीत होता था, कि दयानन्द भी समय आने पर 
सनातन धर्म का एक सुद॒ढ़ स्तम्भ सिद्ध होगा। परन्तु इसके विपरीत सैम्सन 
के तुल्य उसने सनातन धर्म के मन्दिर के स्तम्भों को ही उखाड़ डाला। यह 
उन सैकड़ों उदाहरणों में से एक उदाहरण है जिससे कि मानवीय प्रयत्न की 
जबकि वह यह सोचता है कि उदीयमान पीढ़ी के मन के ऊपर जबरदस्ती किसी 
प्राचीन शिक्षा प्रणाली को लादकर वह उसका अपनी इच्छानुसार निर्माण कर 
सकता है, और इस प्रकार भविष्य पर हावी हो सकता है, तभी उसकी व्ययंता 
सिद्ध हो जाती है। उसका निश्चित परिणाम विद्रोह के रूप में प्रकट होता है।' 

अतएव दयानन्द की यह विद्रोह-कहानी उल्लेख योग्य है। जब वह चौदह 
वर्ष के थे तब उनके पिता उन्हें शिवरात्रि का ब्रत रखने के लिये मंदिर में 
लेगये। नियमानुसार दिन भर उपवास रखने के बाद वह सारी रात्रि उन्हें 
जागकर प्रार्थना करते हुए व्यतीत करनी थी। अन्य सब भकक्‍तगण धीरे-धीरे 
सोने लगे । परन्तु बालक दयानन्द ने यत्नपूर्वक निद्रा को समीप न आने दिया । 
अचानक ही उसने देखा कि एक चूहा बिल से निकलकर शिव की मूति पर 
इधर-उधर दौड़ने लगा और देवता के प्रसाद को खाने लगा। बालक के हृदय 
में एक नेतिक विद्रोह जगाने के लिये इतना ही पर्याप्त था। देवमूि के प्रति 
उसका समस्त विश्वास एकदम विनष्ट हो गया। और वह ॒ तत्काल मन्दिर 
को छोडकर रात्रि में ही अपने घर चला आया, और उसके बाद से किसी भी 
धामिक अनुष्ठान में भाग लेने से इनकार कर दिया। 

यहाँ से पिता और पुत्र के बीच एक भयानक संघर्ष का सूत्रपात हो गया । 
दोनों ही अदमनीय व दुध्ष इच्छाशक्तिशाली थे, इसीलिये उनमें किसी प्रकार 
के पारस्परिक समझौते की गुंजाइश न थी। उन्नीस वर्ष की अवस्था में उकके 
पिता द्वारा जबरदस्ती उनका विवाह करने का प्रयत्न करने पर दयानन्द घर से 
भाग गये। परन्तु उन्हें पकड़ लिया गया और कैद में डाल दिया गया। परन्तु 
वह मौका देखकर फिर हमेशा के लिये भाग गये (१८४५) और फिर कभी 
अपने पिता से न मिले। 

पन्द्रह वर्ष की दीर्ध अवधि तक धनी ब्राह्मण की इस सर्वत्यागी सन्‍्तान ने 
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गेरुए वस्त्र पहनकर भिक्षा द्वारा जीवन-यात्रा करते हुए संन्यासी के वेश में 
भारत के कोने-कोने का म्रमण किया। मानों यह विवेकानन्द के जीवन व 
तरुण अवस्था में उनकी समस्त भारत की यात्रा का ही एक प्रथम संस्करण 
था। उनके समान ही दयानन्द ज्ञानियों व तपस्वियों की खोज में फिरते थे, 
कहीं दर्शनशास्त्र का अध्ययन करते थे, कहीं वेद पढ़ते थे, और कहीं पर योग- 
विद्या पढ़ते व उसका अम्यास करते थे। उनकी तरह ही दयानन्द ने भी भारत- 
वर्ष के प्रायः सभी तीर्थस्थानों का पर्यटन किया था, और धाभिक शास्त्रार्थो 
में हिस्सा लिया था। उनके सद॒श ही उन्होंने भी अनेक कष्ट झेलते हुए धका- 
वट, अपमान व खतरों का मुकाबिला किया था, और अपनी मातृभूमि के साथ 
उनका यह सम्बन्ध विवेकानन्द के अनुभव की अपेक्षा चार गुना अधिक था। 
परन्तु विवेकानन्द से दयानन्द में यह विभिन्नता थी कि वह केवल संस्कृत 
भाषा ही बोलते थे। और इसलिये जिस जनसधारण में से वे गुजरते थे उससे 
दूर रहते थे। यदि विवेकानन्द श्री रामक्ृष्ण के सम्पर्क में न आये होते, और 
उनके अत्यन्त दयालु गुरु ने उनकी कुलीनवंशिता तथा विशुद्धाचारिता के 
अहंकार को अपनी स्नेहमय कारुणिकता एवं अगाध बुद्धिमत्ता से दमन न कर 
दिया होता तो विवेकानन्द की जो अवस्था होती, वास्तव में वही दयानन्द की 
अवस्था थी। दयानन्द को अपने चारों तरफ अन्धविश्वास, अज्ञान, नैतिक 
शिथिलता, गिरानेवाले कुसंस्कार, और लाखों की संख्या में घृणित मूर्तियों के 
अतिरेक्‍्त और कुछ दिखाई न देता था। अन्त में सन्‌ १८६० के लगभग मनुरा 
में उन्होंने स्वामी विरजानन्द सरस्वती नामक एक वृद्ध जन्मान्ध संन्यासी को, 
जो कि ग्यारह वर्ष की अवस्था से ही संसार में सर्वंधा अकेले रहते थे, और 
जो अन्धविद्ववासों के प्रति घृणा ओर दुबंछता की निन्‍दा में उनसे भी कहीं 
अधिक कठोर थे, अपना गुरु बनाया। वे एक विद्वान्‌ परन्तु भयानक व्यक्ति 
थे। दयानन्द उनके आदेशानुसार कठोर संयम व तपस्या का जीवन व्यतीत 
करने लूगे। इस तपस्या से सत्रहवीं शताब्दी के प्राचीन शाब्दिक अर्थों में 
उनके शरीर व आत्मा को दग्ध कर दिया । दयानन्द ने ढाई वर्ष तक इस क्रोधी 
व अजेय व्यक्ति की शिष्यरूप में सेवा की। इसलिये यह स्मरण रखना सवंथा 
न्‍्यायसंगत होगा कि उन्होंने केवल अपने कठोर अन्ध गुरु की इच्छा को पूर्ण 
करने के लिये ही अपने भावी कर्मक्षेत्र में प्रवेश किया, और अपने असली नाम 
को छोड़कर उन्हीं की पदवी भी धारण की। विरजानन्द ने शिष्य को विदा 
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करते समय उससे यह वचन ले लिया था कि वह अपना समस्त जीवन प्राचीन 
धर्मविश्वासों में प्रविष्ट रूढ़िगत कुसंस्कारों को विनष्ट करने व बुद्ध की पूर्व- 
वर्ती धामिक रीतियों को पुनः प्रतिष्ठित करने तथा सत्य का प्रचार करने में 
व्यतीत करेगा। 
दयानन्द ने तत्काल ही उत्तर भारत में प्रचारकार्य प्रारंभ कर दिया। 
परन्तु वह उन स्नेहशील भगवद्भकतों के समान न थे जो कि अपने श्रोताओं 
के सन्मुख स्वर्ग का सुन्दर दृश्य उपस्थित करते हैं, अपितु वे इलियड व गीता 
के नायक के तुल्य थे; जिनमें हरक्यूलिस जैसा अतुल शारीरिक बल था, और 
जो अपने विचारों को ही एकमात्र सत्य विचार मानते हुए उनके अतिरिक्त 
अन्य सब विचार-धाराओं के विरुद्ध गर्जना करते थे। वह अपने प्रयत्न में 
इतने सफल हुए कि पाँच वर्ष में ही उन्होंने उत्तरी भारत का रूपान्तर कर 
दिया। इन पाँच वर्षों में चार या पाँच बार उनकी हत्या का भी प्रयत्न किया 
गया--कई बार विष प्रयोग द्वारा भी। एक दफे एक धर्मान्ध जोशीले व्यक्ति 
ने उनके मुखपर शिव के नाम पर एक काला साँप फेंका, परन्तु उन्होंने उसे 
पकड़ कर वहीं कुचछ डाला। उन पर विजय पा सकतना प्रायः असंभव था, 
कारण उनका संस्कृत व वेदों का ज्ञान अद्वितीय था, और उनके अग्निवर्षक 
दब्दबाण शात्रुओं को बेकार कर डालते थे। उनके प्रतिद्वन्द्री नदी की बाढ़ 
से उनकी तुलना करते थे। शंकर के बाद उन जैसा वेदों का कोई दूसरा पण्डित 
नहीं हुआ था। सनातनी पंडितों ने पराजित होकर अपने रोम--काशी से 
उन्हें ललकारा। दयानन्द निर्भय होकर वहाँ पहुँचे, और नवम्बर १८६९ में 
उनका होमरीय वाग्युद्ध हुआ। लाखों आक्रान्ताओं के सन्‍्मुख, जोकि उन्हें 
नतजातु हुआ देखना चाहते थे, उन्होंने सनातन हिन्दुओं की समस्त सुरक्षित 
सेना, तीन सौ चुने हुए पण्डितों की अग्निम पंक्ति के साथ अकेले ही घण्टों तक 
शास्त्रार्थ किया'। उन्होंने यह सिद्ध किया कि वेदान्त का जिस रूप में प्रचार 


१. दयाननद के चत्मकार पौराणिक कथाओं के रूप में प्रचलित हैं। उन्होंने 
दो तेज घोड़ों की भागती हुई गाड़ी को एक हाथ से रोक दिया था। उन्होंने 
अपने विरोधी के हाथ से नंगी तलवार छीनकर उसके दो टुकड़े करके फेंक दिया 
था । दृत्यादि । उनका गठ्म घोष कण्ठ-प्वर कितने हो शोर-गुल के ऊपर स्पष्ट 
सुनाई देता था। 

२. एक ईसाई पादरी ने जो कि इस शास्त्रार्थ के समय वहाँ उपस्थित थे, 
उसका अत्यन्त सुन्दर व निष्पक्ष वर्णन दिया है, जिसे कि छाजपतराय ने अपनी 
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किया जा रहा है वह प्राचीन वेदशास्त्रों के एकदम विरुद्ध है। और दावा किया 
कि वे दो हजार वर्ष पूर्व के विशुद्ध नियम तथा सत्यवाणी का पुनः प्रचार करना 
चाहते हैं। परन्तु उन्हें सुनने का धैर्य उनके अन्दर नहीं था। इसलिये निन्‍दा 
व धिक्कार के साथ उन्हें जाति से च्युत कर दिया गया। उनके चारों ओर 
एक शून्य का निर्माण कर दिया गया, परन्तु इस वाग्युद्ध की प्रतिध्वनि महा- 
भारत के समान सारे देश में इस प्रकार फेल गई कि उनका नाम सारे भारत- 
वर्ष में प्रसिद्ध हो गया । 

वह १५ दिसम्बर सन्‌ १८७२ से १५ अप्रैल सन्‌ १८७३ तक कलकत्ते 
में रहे। वहीं पर रामकृष्ण से उनकी भेंट हुई। ब्रह्मससमाज में भी उनका 
'हादिक सत्कार हुआ। केशव व उनके अनुयायियों ने जानबूझकर ही उनके व 
अपने बीच के मतभेदों को ओझल कर दिया। वे दयानन्द को कट्टरता, 
कुसंस्कार, और लाखों देवताओं के विरुद्ध अपने धर्मयुद्ध में अपना एक शक्ति- 
शाली साथी समझते थे। परन्तु दयानन्द पाइ्चात्य विचारों से अनुप्राणित धामिक 
दार्शनिकों के साथ किसी प्रकार का समझौता करनेवाले व्यक्ति न थे। उनके 
राष्ट्रीय भारतीय ईश्वरवाद में, जिसका लौहकठोर-विश्वास विशुद्ध वेदों की धातु 
से निरमित था, उन पाइचात्य संदेह-भावना से रंजित विश्वासों से जोकि वेदों 
की प्रामाणिकता तथा पुनर्जन्म के सिद्धान्त से इनकार करते थे, कोई समानता 
न थी। परन्तु इनके साथ सम्पर्क में आने से वह अपने संघर्ष के लिये पहले 


'सककधयरपालक+न्‍मपब-+#+ाफरमकनक, 


पुस्तक में उद्धृत किया है। ((.0४509॥ 72827०८८, कलकत्ता, मारे, 
१८७०) । 

१. आयेसमाज के प्रमुख सदस्य लाला लाजपतराय के अनुसार “यह दोनों 
वह मुख्य सिद्धान्त हैं जो कि अ।येंसमाज को ब्रह्म-समाज से पुथक करते हैं ।* 

यहाँ यह स्मरणीय है कि दयानन्द से बीस वर्ष पूर्व (१८४४-४६) देवेखनाथ 
भी वेदों की निश्रन्तिता में विश्वास करने के लिये प्रलब्ध हुए थे। परन्तु बाद 
में भगवान्‌ के साथ सोधे व देहिक मिलन में विश्वास के कारण उन्होंने अपना 
पुर्वमत त्याग दिया था। कहा जाता है कि ब्रह्म-समाज के अन्य सब नेताओं 
की अपेक्षा वे दयानन्द के अधिक निकट थे। परन्तु दोनों का एकमत होना असंभव 
था। देवेखनाथ का आदर्श शान्ति व संगति था। इसलिये दयानन्द के तुल्य 
अविराम योद्धा के प्रति, जो कि आधुनिकतम सामाजिक संघर्षों में भी कठोर 
शास्त्र-वाक्यों तथा विशुद्ध ताकिक अस्त्रों का प्रयोग करते थे, उनकी सहानुभूति 
कदापि संभव न थी। 


रामकृष्ण | १५१ 


से समृद्धतर' हो गये, क्योंकि इनसे ही उनको इस सीधे-सादे सत्य का, जिसकी 
ओर उनकी दृष्टि पहले न गई थी, बोध हुआ कि जनसाधारण की भाषा में 
प्रचार किये बिना उन्हें अपने लक्ष्य में सफलता प्राप्त नहीं हो सकती। वह 
वहां से बम्बई गये, और कुछ समय बाद ही, ब्रह्मसमाज के तुल्य ही, परन्तु 
ब्रह्मममाज की अपेक्षा अधिकतर संगठन-शक्ति के साथ उनका धर्मसम्प्रदाय 
भारत के सामाजिक जीवन में अपनी जड़ जमाने लगा। दस अप्रैल सन्‌ १८७५ 
में, उन्होंने बम्बई में सिन्धु और गंगा के विजेताओं के वंशधर, विशुद्ध भार- 
तीयों की, प्रथम आयेसमाज या आर्यावते के आर्यो की संस्था, स्थापित की । 
और इन जिलों में ही आर्यसमाज की जड़ें सबसे अधिक शक्तिशाली हो गईं । 
सन्‌ १८७७ से लेकर जबकि लाहौर में इसके सिद्धान्त निश्चित रूप से लिपि- 
बद्ध किये गये, सन्‌ १८८३ तक दयानन्द ने उत्तरी भारत, राजपूताना, गुजरात, 
संयुक्त प्रदेश व आगरा व अवध, और सबसे अधिक उनकी प्रियभूमि पंजाब 
में उन्होंने आयंसमाजों का एक जाल बिछा दिया। केवल मद्रास ही एक ऐसा 
आ्रान्त था जिसमें कि उनका कोई विशेष प्रभाव दिखाई न देता था। 

अपने पूर्ण यौवन में ही एक आततायी द्वारा उनकी हत्या कर दी गई। 
एक महाराज की रखेली ने, जिसकी ऋषि ने कठोररूप से भर्त्सना की थी, 
उन्हें विष दे दिया जिससे ३० अक्तूबर सन्‌ १८८३ को उनका देहान्त हो गया। 

परन्तु उनका कार्य सफलतापूर्वक अविराम रूप से जारी रहा। आर्यसमाज 
की सदस्य-संख्या जो सन्‌ १८९१ में केवल ४०,००० थी, क्रमशः बढ़कर 
सन्‌ १९०१ में १००,०००; सन्‌ १९११ में २,४३,००० और सन्‌ १९२१ में 
४,६८,००० तक पहुँच गई। कई सर्वेश्रेष्ठ हिन्दू व्यक्ति, विख्यात राजनीतिज्ञ, 


१. सन्‌ १८७७ में विभिन्न धर्मों के नेताओं तथा उनके विभिन्न सिद्धान्तों 
के बीच एकता व सामंजस्य स्थापित करने का अन्तिम प्रयत्न किया गया। 
केशव और दयानन्द परस्पर मिले, परन्तु कोई समझौता न हो सका, क्योंकि 
दयानन्द किसी बात में भी झुकनेवाले न थे । 

२. बाब केशवचन्द्र सेन । 

३. यह ओर भी अधिक विस्मयकारक है, कारण, मद्रास में ही विउेकानन्द 
को सबसे अधिक उत्साही व संगठित शिष्य-मण्डली प्राप्त हो सकी है। 

४, इसमे से पंजाब और देहली में २२३, ० ००, संयक्तप्रान्त में २०५,०००, 
काइमीर में २३,०००, ओर बिहार में ४,५०० सदस्य हैं। संक्षेप में, यह उत्तर 
भारत ओर उसके एक अत्यन्त शक्तिशाली अंश का ही निदंश है। 
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और महाराजा आयेसमाज के सदस्य हैं। केशवचन्द्र के ब्रह्मसमाज के क्षी 
प्रभाव की तुलना में आर्यसमाज को जो स्वाभाविक व स्फूर्तिमय सफलत् 
प्राप्त हुई है, उससे दयानन्द की कठोर शिक्षाओं के साथ उनके देश के विचा 
और भारतीय राष्ट्रीयतावाद के प्रथम उदबोधन का, जिसमें कि उन्होने स्व 
भी प्रमुख भाग लिया था, कितना मेल था यह सर्वथा स्पष्ट हो जाता है 
इस राष्ट्रीय जागृति के जो कि इस समय पूरे यौवन पर विद्यमान है, मू 
में कया कारण है, उनका स्मरण कराना शायद योरोपीय पाठकों के लि 
कुछ लाभप्रद होगा। 
पश्चिमीकरण अपनी सीमा से बहुत आगे बढ़ चुका था, और प्रायः स 
समय उसका उत्क्ृष्टतम रूप में प्रकाश न होता था। बौडिक क्षेत्र में य 
एक उत्तरदायित्वशून्य तुच्छ मनोवृत्ति के रूप में प्रकट होता था, जोधि 
स्वतन्त्र विचार की आवश्यकता को त्यागकर नवयुवकों को अपनी अनुकूल परि 
स्थिति से उखाड़कर नई भूमि में प्रतिष्ठित करता था, और उन्हें अपनी जाति 
की प्रतिभा व परम्परा से घृणा करना सिखाता था। किन्तु आत्मरक्षा क॑ 
सहज प्रवृत्ति ने शीघ्र ही इसके विरुद्ध अपना सिर उठाया। दयानन्द के तुः 
ही उनकी समसामयिक पीढ़ी ने भी चिन्ता, वेदना और उठ्वंगपूर्वक इस बाः 
को अनुभव किया कि जहाँ एक तरफ भारतीय आध्यात्मिकता से सर्वंथ 
अनभिज्ञ, दिखावटी योरोपियन यूक्तिवाद धीरे-धीरे भारत की धमनियों | 
प्रवेश करता जा रहा है, वहाँ दूसरी तरफ वह ईसाई धर्म भी जो पारिवारिक 
जीवन में प्रवेश करने पर , ईसा की इस वाणी को पूरा करता है कि “वह 
पिता और पुत्र के बीच विरोध पैदा करने के लिये आया है।” उसके अन्दर 
घ्सता चला जा रहा है। 
मेरा यह अभिप्राय कदापि नहीं है कि में ईसाई धर्म के प्रभाव को किसी 
नीच भावना से देखूँ। में जन्म से ही कंथोलिक हूँ, और इसलिये चर्च व धर्म 
के समस्त बाह्य रूपों में कोई आस्था न रखते हुए भी मेने ईसा के रक्त का 
आस्वादन किया है, और महान्‌ ईसाइयों के जीवन व धर्मंग्रन्थों में उद्घाटित 
ज्ञानगंभीर जीवन के ज्ञानभण्डार का रसास्वादन किया है। इसलिये मैं ऐसे 
धर्म को किसी दूसरे धर्म से नीचा दिखाने का स्वप्न में भी विचार नहीं कर 
सकता। आत्मा जब एक विशेष ऊंचाई पर /८पाणथा। 77०788 (ऊध्वेतम 
१. पावचात्य रहस्यवादी रिचर्ड दी सेण्ट विक्टर द्वारा फ्रेण्कोपस दी सेल्स 


रामकृष्ण | १५३ 


शिखर पर) पहुँच जाती है, तो वह और आगे नहीं बढ़ सकती। दुर्भाग्य से 
एक देश का धरम विदेशी जातियों पर हमेशा अपने उत्क्ृष्टतम तत्त्वों के 
माध्यम द्वारा ही कार्य नहीं करता। प्रायः मानवीय अहंकार के साथ पाथथिव 
विजय की भावना मिली रहती है, और यदि वास्तव में विजय प्राप्त हो जाती: 
है तो यह कहा जाता है कि उद्देश्य सिद्धि उसके साधनों को भी न्यायसंगत 
साबित करती है। में तो यहाँ तक कहने का साहस करता हूँ कि किसी देश- 
विशेष के धर्म को चाहे कंसे ही उत्क्ृष्टतम रूप में भी किसी विदेशी जाति 
के सनन्‍्मुख क्‍यों न उपस्थित किया जाय, परन्तु वह उस जाति की आत्मा को 
अपने गंभीरतम सार के रूप में, आत्मा के उस उच्चतम शिखर पर जिसका 
कि मैंने अभी वर्णन किया है, नहीं ग्रहण कर सकता। वह कुछ अंशों में उप्ते 
अवश्य ग्रहण करता है, जिसका कि पर्याप्त महत्त्व भी है, परन्तु वह महत्व 
फिर भी गौण है। हममें से जिन्होंने ईसाई धर्म के विस्मयकारक आध्यात्मिक 
दर्शन-शा सत्र क। यत्नपूर्वक अध्ययन और उसकी गहराई में पहुँचने क। प्रयत्न 
किय, है, जानते है कि ऊंचे उडनेवाली आत्मा के पक्षविस्तार के लिये वहाँ 
कितना असीम आकाश है, और जिस सत्ता और प्रेममय भगवान्‌ के स्वर्गीय 
विश्व के रूप की वे कल्पना करते हैं, वह वेदान्तिक असीम की कल्पना की 
अपेक्षा लेशमात्र भी अल्प विस्तार या अनुब्त नहीं है। परन्तु यदि एक केशव 
ने इस सत्य की झाँकी देख ली, तो वह अपनी जाति में एक अयवाद मात्र है, 
और ऐसा प्रतीत होता है कि ईसाई धर्म का यह रूप हिन्दुओं के लिये प्रायः 
सर्वथा अनभिव्यक्त है। उनके सन्मुख यह एक नीति और व्यावहारिक कतंब्यों 
को स्मृतिशास्त्र, जैसे कर्म में प्रेम, यदि यह शब्द प्रयुक्त किया जा सके, के 
रूप में ही प्रकट होता है। यह भी उसका सर्वेश्रेष्ठरूपः नहीं है। यह ध्यान 
देने योग्य है कि गंभीर आध्यात्मिक चिन्तन में निरत और आत्मा की साहसिक 





के सन्‍्मुख प्रयुक्त वाक्य विन्यास। (हेनरी ब्रेमन्‍्ड .]72 772.897ए98705 ०0 
7८ 527705, देखिये ) । 

१. में स्वतः अपनी अन्तरनुभूति के आधार पर स्वतन्त्र रूप से उस सेलेशियन 
ईश केन्द्रववाद (7]7८ 54८४ 7०० ८०४८४४7) का समर्थन करता 
हैं जिसका हेनरी ब्रेमाण्ड ने ल आबे विन्सेंट के धामिक नोतिवाद अथवा 
कि के विरुद्ध अपने हाल के ताकिक विवाद में प्रतिपादन 

या है। 


फा० १० 
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उड़ानों में समर्थ व्यक्तियों की अपेक्षा कर्मिष्ठ शक्तियुक्त व्यक्ति ही अधिकतर 
ईसाई धर्म में परिवर्तित हुए हैं । 
उपर्युक्त कथन सत्य हो या न हो, चूँकि यह अभी एक अत्यन्त विवादा- 
स्पद विषय है, तथापि यहएक ऐतिहासिक सत्य है कि जिस समय दयानन्‍्द के 
मन का निर्माण हो रहा था, उस समय भारत की उच्चतम धामिक चेतना 
इतनी दुर्बल हो चुकी थी, कि योरोप की धामिक चेतना उसका स्थान ग्रहण 
क्रने में समथ तर होने पर भी उसकी क्षीण दी .शिखा को बुझाने के लिये प्रयत्न- 
शील थी। ब्रह्मसमाज इस बात से चिन्तित था, परन्तु उसके ऊपर इच्छित 
व अनिच्छित रूप से पाइचात्य ईसाई धर्म की छाप पड़ चुकी थी। राममोहन ने 
जहाँ से प्रारंभ किया था, वह प्रोटेस्टेण्ट एकेश्वरवाद था। देवेन्द्रनाथ के 
उपर्युक्त प्रोटेस्टेण्ट एकेश्वरवाद को स्वयं अस्वीकार करने पर भी वह ब्रह्म- 
समाज में उसके प्रवेश को न रोक सके। जब उन्होंने केशवचन्द्र की प्रभुता 
स्वीकार कर ली तब उसका तीन चौथाई भाग में प्रवेश हो चुका था। सन्‌ 
१८८० में ही केशव के एक समालोचक ने कहा था: “जो केशव में विश्वास 
करते हैं वह एकेश्वरवादी कहलाने योग्य नहीं हैं, क्योंकि वे ईसाई धर्म की 
तरफ ही अधिकाधिक झुकते जाते हैं।” तथापि तृतीय ब्रह्म-समाज (केशव 
से पृथक साधारण ब्रह्म-समाज) की स्थापना निश्चितरूप से भारतीय ईसाई 
धर के विरुद्ध ही हुई थी। और अधंशताब्दी के स्वल्पकाल में ही ब्रह्मसमाज 
के दो बार विभिन्न दलों में विभकत हो जाने एवं परवर्ती अधंशताब्दी में उसके 
सम्पूर्णहप से ईसाईधर्म में विलीन हो जाने के खतरे के कारण भारतीय जन- 
साधारण का उसमें विश्वास नहीं रहा था। 
ऐसी अवस्था में यह बात आसानी से समझ में आ जाती है कि प्राचीन 
भारत के समस्त शास्त्रों के पण्डित व उसकी आध्यात्मिकता से सुपरिचित एवं 


१, साधु सुन्दर्रासह, जिनका नाम योरोपीय प्रोट स्टेण्टों में काफी परिचित 
है, इसके एक सुन्दर उदाहरण हैं। वह एक पंजाबी सिख हैं, जिनके पिता एक 
सरदार हैं और भाई फौज में सेनानायक हैं ।इस निर्भय व्यक्ति ने तिब्बत में, 
वीरतापूर्वक शहीदों के अनुसंधान का कार्य किया था, जहाँ उसने अफगान तथा 
सिख दो युद्धप्रेमी जातियों के अन्य ईसाई शहीदों के चिन्ह उपलब्ध किये थे। 
(मकक्‍्स शरर प्रणीत साधु सुन्दर्रासह' पुस्तक देखिये, १९२२, जूरिच) इस 
पुस्तिका में अन्य भारतीय धर्मों के बारे में उसने जो वक्तव्य दिये हैं, उनसे स्पष्ट 
यह प्रतीत होता है कि वह उनके हृदय तक कभी नहीं पहुँच पाया था। हम 
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एक महान जाति में उत्पन्न एक वेदवादी--बेदों के प्रचण्ड प्रचारक का क्‍्योंकर 
जनसाधारण ने अत्यन्त उत्साह व प्रेम के साथ हादिक स्वागत किया। उसने 
अकेले ही भारत पर आक्रमण करने वालों के विरुद्ध विरोध का झण्डा बुलन्द 
किया। दयानन्द वे ईसाई धर्म के विरुद्ध युद्ध की घोषणा कर दी, और उतकी 
भारी, तीक्ष्ण तलवार ने अपने प्रहार के क्षेत्र ब लक्ष्य का बिना विशेष विचार 
किये उसे टुकड़े-टुकड़े कर डाला। उन्होंने बाइबिल के उद्धरणों की उनकी 
पूर्वापर संगति का विचार न करके, व उनके वास्तविक व धाभिक अर्थों को, 
यहाँ तक कि अक्षरार्थों को भी ठीक ठीक न समझते हुए (क्योंकि उन्होंने 
बाईबिल का हिन्दी अनुव द ही पढ़ा था और वह भी बहुत जल्दी में प्रति- 
शोध-भावन। से प्रेरित होकर) अन्यायपूर्ण व हानिकारक कृटु आलोचना की। 
उनकी असिधारा के सदुश तीढण आलोचनायें जो कि वौल्टेयर व उसकी 
'डिक्शनरे फिलोप्तोफिक' की याद दिलाती हैं, अब तक कुछ आधुनिक हिन्दुओं" 
के घृणित ईसाईधर्म-विरोधी प्रचार का शरस्त्रागार बनी हुई है। तथापि वह 
अलोचनायें, जैसा ग्लैस्तेप ने ठोक ही लिखा है, योरोपियन ईसाइयों के लिये 
अत्यन्त उपयोगी हैं; कारण उनके एशियावासी विरोधियों ने उन्हें किस रूप में 
प्रकट किया है यह जानना उनके लिये आवश्यक है। 

दयानन्द के हृदय में कुरान व पुराण के लिये भी कोई आदर न था, 
ओर उन्होंने सनातन ब्राह्मण धर्म को भी अपने पैरों से कुचछ डाला। उनके 
हृदय में किसी भी प्राचीन व नवीन, ऐसे व्यक्ति के लिये जिसने एक समय 
समस्त देशों की सिरताज, भारतभूमि के सहस्न वर्य व्यापी पतन में हिस्सा लिया 
हो कोई दया का भाव न था। वह उन सब व्यक्तियों का, जिन्होंने उनके 


१. उनको हिन्दी में लिखित महान्‌ पुस्तक सत्याथ्थ प्रकाश' में यह आलोचना 
विद्यमान है । 

२. विशेषतः नव बोद्धधर्मी । यद्यपि इस पर एकाएक विश्वास नहीं होता 
कि बुद्ध का वह पवित्र व सुन्दर नाम जो कभी अनासक्ति व विश्वशान्ति का 
प्रतीक था, वह आज अन्य धर्मों के विरुद्ध अश्नद्धा प्रकट करने व उन पर आक्रमण 
करने के लिये प्रयुक्त किया जाता है। 

३. उनका भारतीय इतिहास का वर्णन बड़ा सनोरंजक है, जो कि 
सत्रहवीं शताब्दी की बौसट की प्रसिद्ध आवेगमयी रचना “])500745० 
०7 एांएट75७। 79007! के समान है। इसमें मनुष्य जाति के जन्म व 
समस्त पृथ्वी पर (अमेरिका एवं समुद्र वर्तो द्वीपों सहित) भारत के आधिपत्य 
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मतानुसार सच्चे वेदिक धर्म को विकृत व कलंकित किया था, निर्मम समा- 
लोचक थे। वह पत्थर के समान थे--जिसने अपने देश के विधभ्रान्त व 
विपथ परिचालित धर्म के विरुद्ध आक्रमण किया था । और उनका प्रथम लक्ष्य 
यह था कि धामिक पुस्तकों के स्रोतों को मनुष्य मात्र के लिये खोल दिया जाये 
ताकि वह स्वयं उनका रसपान कर सके। इसके लिये उन्होंने वेदों की स्वदेशी 
भाषा में व्याख्यायें लिखीं--भारतवर्ष में वास्तव में यह एक नवीन युग का 
प्रारम्भ था, जबकि एक ब्राह्मण ने न केवल यह स्वीकार किया कि प्रत्येक 
मनुष्य को वेद पढ़ने का अधिकार है, अपितु यहाँ तक जोर दिया कि वेदों 
का पठन-पाठन व प्रचार प्रत्येक आये का परम कत्तंव्य है। 


का वर्णन है। (कारण उनके मतानुसार नाग” (सपं) जाति ओर पुराणों 
की कथाओं में वाणित रसातलवासी देत्य, दानव आदि जातियाँ पृथ्वी 
के अपर गोला की निवासी हैं); और असुरों तथा राक्षसों के युद्ध का 
अर्थ असीरियनों के साथ नीग्रो जाति का युद्ध है)। दयाननद समस्त 
पौराणिक गाथाओं को पृथ्वी पर होने वाली घटनायें मानते हैं। वह 
महाभारत में वणित सहस्ववर्षोय युद्ध को ही, जिसमें भारत ने अपना सर्वनाद् 
कर दिया था, भारत के समस्त दुर्भाग्य व वेदिक सभ्यता व संस्कृति के विनाज्ञ 
का कारण मानते हैं। वह न केवल उसके परिणामस्वरूप पेदा हुए भोतिकवाद 
से ही अपितु जनधम से भी घणा करते थे । वह शंक राचाय को आध्यात्मिक क्षेत्र 
में भारतवष के हिन्दू स्वतन्त्रता युद्ध का सबसे पहला गो रवान्वित यद्यपि असफल 
नेता मानते थे । शंकराचार्य ने कुसंस्कारों की बेड़ी को विनष्ट करने का प्रयत्न 
किया किन्तु वे उसमें सफल न हो सके । वह इस स्वतनत्रता-युद्ध में ही मारे गये, 
परन्तु वह स्वयं जेनवरमियों, विशेषतः मायावादियों के जाल में फंस गये थे। परन्तु 
दयानन्द स्वप्नदर्शो न थे, बह एक कठोर वास्तविकतावादी व्यक्ति थे । इसलिये 
मायावाद ने उनके हृदय में एक तीम् धणा का संचार कर दिया। 

१. वे सब प्रकार की मृतिपुजा को पाप समझते थे, ओर परमात्मा के 
अवतार को असम्भव व धमं-विरुद्ध कहते थे। - 

२. वह ब्राह्मणों को पोष' कहकर उनका तिरस्कार करते थे। 

३. सन्‌ १८७६ से १८८३ तक उन्होंने एक पण्डित मण्डल को नियुक्त किया 
था। वह स्वयं संस्कृत में लिखते थे, और पण्डितगण उसका हिन्दी में अनुवाद 
करते थे। तथापि मूल मंत्र का वे स्वयं अनुवाद करते थे। उनके अनुवाद में 
पहले प्रत्येक मंत्र का व्याकरणात्मक व मूलधात्वात्मक विइलेषण, और उसके बाद 
साधारण भाव को समझानेवाली व्याख्या का समावेश हे। परन्तु उनके पास 
इतना समय न था कि वे अनुवाद को पुनः संशोधित कर सकते । 

४. लाहौ? से प्रकाशित आय॑ समाज के दश नियमों में से तीसरा नियम 
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यह ठीक है कि उनका अनुवाद एक प्रकार की व्याख्या है, और उसमें 
उन्होंने मूल पुस्तक से जो सिद्धान्त, व स्थापनायें प्रतिपादित की हैं उनकी 


(१८७७) : बेद सत्य ज्ञान के ग्रन्थ हैं। उनका पठन-पाठन प्रत्येक आर्य का 
मरुय धर्म हे। 

यह एक विचित्र आकस्मिक घटना थी कि दयानन्द ने ईसाई धर्म के बढ़ते 
हुए प्रवाह के विरुद्ध, वेदिक धर्म की स्थापना के आधार पर, थियोसोफिकल 
सोसाइटी नामक एक पादचात्य सम्प्रदाय के साथ कई वर्ष तक (१८७९-१८८१) 
एक क्टनीतिक सम्बन्ध स्थापित किया। ब्लेवस्टकी नामक एक रशियन महिला, 
और कर्नल आल्कीोद नामक एक अमेरिकन व्यक्ति ने मिलकर सन्‌ १८७५ में 
दक्षिण भारत में थियोसोफिकल सोसाइटी की स्थापता की थी--जिसका मुख्य 
ध्येय हिन्दुओं को अपने धर्मंग्रंथों, विशेषतः गीता और उपनिषदों के, जिन्हें ६ 

जिल्‍्दों में आल्कोट ने संस्कृत में प्रकाशित किया था, पढ़ते के लिये प्रोत्साहित 

करना था। इस संस्था ने भारतीय स्कूलों की स्थापना के लिये भी, विशेषत 
लंका में, प्रयत्न किया, ओर “अछुतों'” के लिये भी स्कूल खोलने का साहस किया | 
इससे भारत की राष्ट्रीय, धामिक व सामाजिक जाग॒ति को प्रोत्साहन मिला, 
और ऐसा प्रतोत होता था कि दयानन्द इस संस्था के सहयोग में कार्य करेंगे । 
परन्तु जब सोसाइटी ने उनके शब्दों पर विश्वास करके, वास्तव में उनके नियमित 
सहयोग के लिये हाथ बढ़ाया, तब उन्होंने उसके प्रस्ताव को अस्वीकार कर 
दिया, ओर इस प्रकार भारत में थियोसोफिकल सोसाइटी के आध्यात्मिक प्रभृत्व 
को एकदम असंभव बना दिया। तब से इस संस्था का वह महत्त्व नहों रहा है 
परन्तु यदि यह सत्य है कि बनारस के हिन्दू कालेज की स्थापना में एनी बेसेण्ट 
का म्रूय हाथ रहा है तो सामाजिक रूप से उसकी उपयोगिता अब भी है। इस 
सोसायटी में प्राच्य और पाइचात्य के अद्भुत सिश्रण में जो आंग्ल व अमेरिकन 
प्रभाव विशेष रूप से दिखाई देता है, उसने हिन्दू अध्यात्मविद्या के विशाल व 
उदार विषय को अपनी उदात्त परन्तु संकुचित व्यवहारवादी मनोवत्ति से विकृत 
कर दिया है। इसके साथ यह भी उल्लेख योग्य है कि वह अपने-आपको एक 
पादरी के समान प्रामाणिक सभा मानती है, जिसके निर्णय के विरुद्ध कोई 
अपील नहीं है; यद्यपि उसकी यह भावना पर्दे के अन्दर छिपो हुई है 
तथापि वह कम असहिष्णु नहीं है। विवेकानन्द के तुल्य स्वतन्त्र विचारकों ने 
भी इसे अनुभव किया है, जेसा कि हम आगे देखेंगे, कि अमेरिका से लौटने 
के बाद उन्होंने इसकी तीव्र निनन्‍दा की है। 

इस विषय में, थियोसोफिकल सोसायटी के समर्थन में, जी० ई० मोनोड, 
हरजन, ने 2 90-5प77०कुथ्था गीपलारटट, (76 फ6०8०कुममांटनो 
5०2८6०५ए? (9€प]0९5 १6० !! [702८, ० १ पेरिस १९२८) लेख, और काउण्ट, 
एच, के सरलिड ने अपनी 779]८ 9847५ ० 9 ?%9050977९# १९१८ में एक 
सुन्दर, विस्तृत व द्वेषपुर्ण अध्याय लिखा है। 
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कठोरता व यथाथ्थंता वेद, जिसे कि वह सृष्टि से पूर्व ईश्वर द्वारा दिया हुआ 
अपौरुषेय ज्ञान मानते थे, उसकी नि र्भ्रान्तता व स्वतः प्रामाणिकता का उनका 
दावा, और अन्य धर्मों के प्रति उनका अविश्वास व उनका तिरस्कारप्रदर्शन, 
कर्म में उनका अटल विश्वास, संग्राम में उनकी पूर्ण आस्था और सर्वोपरि 
उनका राष्ट्रीय भगवान्‌ --यह सब एसी वस्तुयें हैं जिनमें बहुत कुछ समा- 
लोचना के योग्य है। 


१. परन्तु उसकी सच्ची निष्ठा के नहीं, जो कि समस्त आक्रमणों के विरुद्ध 
उसकी रक्षक है। 

२. दयानन्द ने अपनी पुस्तक सत्याथंप्रकाश के अन्त में जो नियम पालन 
करने के लिये लिखे हैं, उसमें उन्होंने आदेश किया है: दुष्ट पुरुष चाहे अत्यन्त 
दइक्तिशाली चक्रवर्तों राजा भी क्‍यों न हो, उसका विरोध करो, उसे नीचे गिरा 
दो, व नष्ट कर दो। अनेक कष्टों को सहन करते हुए भी व अपने जीवन को 
खतरे में डालकर भी जिनकी कभी परवाह न करनो चाहिये हमेशा अन्याय की 
जड़ को उखाड़ने व सत्य की प्रतिष्ठा करने का निरन्तर प्रयत्न करते रहो।” 

३. “आये समाज वेदों में वणित केवल एक अद्वितीय ईश्वर की ही स्तुति, 
पूजा व उपासना करेगा . . . . ईश्वर व विद्व के पदार्थों के सम्बन्ध में धारणा, 
केवल वेद व अन्य सत्य शास्त्रों पर हो आधारित है।” जिनका कि उसने 
निर्देश किया है। 

परन्तु (उस समय की आबहवा एकता के लिये इतनी प्रबल थी) अव्भुत 
प्रतीत होने पर भी, राममोहन राय व केशव के एकतावाद के समान ही दयानन्द 
के राष्ट्रीयतावाद में भी एक विद्वव्यापिता की भावना थी: 

“समस्त भनुष्य-जाति का मंगल साधन हो समाज का उद्देश्य है” (आयें 
समाज के नियम १८५७) । 

“समाज का प्रथम व मुख्य उद्देश्य मनृष्य-जाति की शारीरिक, मानसिक 
एवं सामाजिक उन्नति द्वारा समस्त विदव का कल्याण साधन करना है! 
(१८७७ में संशोधित लाहोर आय समाज के सिद्धान्त )। 

“में विव्वव्यापी सिद्धान्तों पर प्रतिष्ठित एवं मानव समाज जिसे अबतक 
सत्य मान कर ग्रहण करता चला आया है, और जिसे भविष्य में भी उसी 
प्रकार सत्य मानेगा, उस सबका अपने अन्दर समावेश करनेवाले धर्म में विश्वास 
करता हूँ । सनातन आदिम धर्म (क्योंकि वह परस्परविरोधी मानवीय विद्वासों 
से ऊपर है) .. . . केवल उसे ही, जिसमें कि सब सनुष्य सब युगों सें विश्वास 
कर सकते हैं, में ग्रहणीय मानता हूँ । (सत्याथं प्रकाश ) 

अन्य सब उत्साही धर्ंविश्वासियों के समान ही, परन्तु सर्वेथा सच्चे हृदय 
से, वह सनातन ओर विद्ववव्यापक सत्यों' को, जिनकी कि वह सेवा करने का 
दावा करते हैं, अपने वेयक्तिक विश्वास के साथ मिला देते हैं। इस सत्य की 
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दयानन्द के अन्दर हृदय की उच्छृवास धारा न थी, मनुष्यों व उनके देव- 
ताओं को अपने स्फीतालोक से आप्छावित करने वाले आध्यात्मिकता का 
प्रशान्त सूर्य न था--उ के अन्दर रामकृष्ण के जीवन की समस्‍्त सत्ता 'से 
विकीर्ण होने वाली उष्ण कविता, व विवेकनन्‍द की वैप्र भाव शालो |कवित्व शैली 
भी न थी, परन्तु उतके अन्दर एक भयानक शक्ति थी, ई|अटरू निश्चय था तथा 
शेर का शोणित था। उनका ही उन्होंने भारत के क्षीण 'व निर्बल देह में प्रवेश 
कराया। उनके शब्द वीरता की ध्वनि से गूजते थे। उन्होंने भाग्य के आगे 
सिर झुकाने वाले निष्क्रिय, पाथिव मनुष्य को यह स्मरण कराया कि उसकी 
आत्मा मुक्त है, और कम ही भाग्य का निर्माता है।। उन्होंने सब प्रकार के 
विशेषाधिकार व ॒कुसंस्कारों के दुर्गम जंजाल को तीक्ष्ण पाटल के निरन्तर 
प्रहारों से छिन्नभिन्न कर दिया। यद्यपि उनका आध्यात्मिक शास्त्र नीरस व 
अस्पष्ट था, और उत्का ईइ्वरवाद संकुचित और मेरी सम्मति में प्रतिगामी 


परीक्षा के लिये उन्होंने पाँच प्रारंभिक कसोटियाँ दी हैं: उनमें से प्रथम दो, वेदों 
की शिक्षा, ओर ईइवर के स्वभाव व गुणों का जो वर्णन उन्होंने किया है उसके 
साथ अनुकूलता है। वे समस्त मानवता के ऊपर बेदों को प्रतिष्ठित करने के 
अपने अधिकार में क्‍्योंकर सन्देह कर सकते थे, जबकि वह यह मानते थे कि 
उनके अन्दर, जंसा अरविन्द घोष ने कहा है: 'धामिक, नेतिक व वेज्ञानिक सत्यों 
का पूर्ण प्रकाश विद्यमान है। इसकी धामिक शिक्षा एकेश्वरवादी है, और वेदों में 
वाणित देवताओं के अनेक नाम एक ही ईश्वर के विभिन्न गुणों को वर्णन करने 
वाले भिन्न-भिन्न नाम हैं; साथ ही वे प्रकृति में कार्य करनेवाली उसकी विभिन्न 
शक्तियों के भी सूचक हैं। और वेदों के सत्य ज्ञान के द्वारा हम उन सब वेज्ञानिक 
सत्यों को भी जिनका आधुनिक अनुसन्धान द्वारा आविष्कार हुआ है, जान 
सकते हैं।” (बेद का रहस्य, आयें, नवम्बर १९१४, पाण्डेचेरी ) । ह 
दयाननद की वेदों की यह राष्ट्रीयतावादी व्याख्या प्राचीन भारत के दर्शन, 
अनुष्ठान, आचार व्यवहार को पुनः जागृत व प्रतिष्ठित करने के उद्देश्य से 
पुस्तिकाओं के प्रवाह के रूप में प्रकट हुई । पद्चचम के विचारों के विरुद्ध प्राचीन 
आवशों की एक तीक्न प्रतिक्रिया हुई। (प्रबुद्ध भारत, नवम्बर १९२८ देखिये) । 
१. भाग्य के आदेश को मानने की अपेक्षा एक उत्साहमय कर्मशील जीवन 
अधिक श्रेष्ठ है। भाग्य कर्मों का ही परिणाम है। निविरोध आत्मपराजय की 
अपेक्षा सत्करस ही श्रेयस्कर है।' 
“आत्मा एक स्वतन्त्र सत्ता है, जो अपनी इच्छानुसार कार्य करने में स्वतन्त्र 
है। परन्तु क्मंफल का भोग ईश्वर की करुणा पर निभंर है।” (सत्यार्थ प्रकाश ) 
२. ऐसा प्रतीत होता है दयाननन्‍द तीन शाइवत सत्ताओं को मानते हैं: 
ईदबर, आत्मा और प्रकृति, जो विदव का भौतिक उपादान है। ईइवर और 
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था, तथापि उनके सामाजिक कार्यों व आचार व्यवहारों में एक निर्भीक साह- 
सिकता पाई जाती है। वास्तव में वह क़ियात्मक रूप से ब्रह्मसममाज, और 
आज का रामकृष्ण मिशन भी जहाँ तक आगे बढ़ने का साहस करता है उससे 
भी आगे जा चुके थे।| 

उनकी संस्था, आयंसमाज स्त्री-पुरुषों के समानाधिकारों के साथ, सब 
राष्ट्रों व जातियों के सब मनुष्यों के लिये एक समान न्याय के सिद्धान्त की 
स्थापना करता है। वह वंशपरम्परागत वर्णव्यवस्था को अस्वीकार करता है, 
ओर समाज में केवल मनुष्यों की रुचि के अनुसार विभिन्न पेशों व समुदायों 
के अस्तित्व को स्वीकार करता है। इस प्रकार कर्मों के अनुसार जो विभिन्न 
वर्णों की सृष्टि होगी, उसमें धर्म का कोई दखल न होगा, केवल राष्ट्र ही 
जोकि कर्मो का मूल निर्धारित करता है, उसमें दखल दे सकेगा। राष्ट्र ही 
समाज के मंगल की कामना से किसी व्यक्ति को पुरस्कार व दण्ड के रूप में 
एक वर्ण से दूसरे वर्ण में उठा वगिरा सकता है। दयानन्द चाहते थे कि 
प्रत्येक मनुष्य को इतना ज्ञान प्राप्त करने का सुअवसर प्राप्त हो कि वह अपनी 
योग्यतानुसार समाज के उच्चतम शिखर पर पहुँच सके। सबसे बढ़कर, वह 
अस्पृश्यता के घृणित अन्याय के अस्तित्व को कदापि सहन न कर सकते थे, 
और उनसे बढ़कर अस्पृश्यों के पददलित अधिकारों का अन्य कोई समर्थक न 
था। आयंसमाज में समानता के आधार पर [उन्हें प्रविष्ट किया जाताथा; 
कारण, आयंसमाज कोई जाति व वर्ण न था। “उच्च सिद्धान्तों को माननेवाले 
मनुष्य का नाम ही आये है। और जो मनुष्य दृष्टता व पाप का जीवन व्यतीत 
करते हैं वे ही दस्यु हैं ।” 

भारत में स्त्रियों की शोचनीय अवस्था को उन्नत करने के धर्मयुद्ध में भी 
दयानन्द कम उदार व साहसी न थे। उन्हें जो अन्याय व अत्याचार सहन 


आत्मा दो विभिन्न सत्तायें हैं, उनके गुण भी परस्पर विनिमय योग्य नहीं हैं, 
ओर उनमें से प्रत्येक कुछ विशेष-विशेष कार्य करते हैं। फिर भी वे परस्पर 
अविच्छेद्य हैं। सृष्टि ईईइवरीय शक्ति को प्राथमिक तत्त्वों पर मूल क्रिया द्वारा 
होती है, जिन्हें वह परस्पर संयुक्त करती है, व व्यवस्था प्रदान करती है। 
आत्मा का पाथिव बन्धन अज्ञान के कारण है। अज्ञान व भ्रान्ति से मुक्ति, व 
परमात्मा की स्वतन्त्रता की प्राप्ति का नाम ही मोक्ष है। परन्तु यह सामयिक 
ही होतो है, और अवधि व्यतीत हो जाने पर आत्मा को पुनः शरीर धारण करना 
पड़ता है. . . , . इत्यादि। 
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करने पड़ते थे उनके विरुद्ध उन्होंने विद्रोह की घोषणा की, और भारतवासियों 
को याद कराया कि भारत के स्वणयुग में उन्हें भी समाज व परिवार में 
मनुष्यों के समान आदर प्राप्त था। उनके मतानुसार उन्हें भी पुरुषों के समान 
शिक्षा की सुविधायें और विवाह सम्बन्ध में स्वतन्त्रता तथा गृहस्थी के प्रबन्ध 
आशिक व्यवस्था में पूर्ण अधिकार प्राप्त होना चाहिये । दयानन्द वास्तव में 
विवाह में स्त्री और पुरुष का समान अधिकार मानते थे। विवाह को अविच्छेद्य 
मानते हुए भी वे विधवा विवाह को शास्त्रसम्मत मानते थे, और यहाँ तक भी 
कहते थे कि विवाहित स्त्री से सन्‍्तान न होने पर सनन्‍्तानोत्पत्ति के उद्देश्य से 
स्त्री और पुरुष का सामयिक सम्बन्ध भी शास्त्रविहित है। 

अन्त में आर्यसमाज ने जिसका आठवाँ नियम ज्ञान का विस्तार व अज्ञान 
का नादय करना था” भारत में शिक्षा के प्रचार में बड़ा हिस्सा लिया। विशेष- 
कर पंजाब तथा संयुक्त प्रान्त में इसने बालक तथा बालिकाओं के लिये अनेक 
स्कूलों की स्थापना की है। उनके क्रियाशील छत्ते दयानन्द ऐंग्लो बंदिक कालेज 
लाहौर, और गुरुकुल काँगड़ी इन दो आदशे संस्थाओं के चारों तरफ दो दलों 
में फंले हुए हैं। यह दोनों संस्थायें हिन्दू शिक्षा के सुदृढ़ दुर्ग हैं, जहाँ पर 
जातीय शक्तियों के पुनर्जागरण के साथ-साथ पश्चिम की बुद्धि व कलाकौशरू 

की भी शिक्षा दी जाती है । 

१. विवाह में कन्या की आयु सोलह वर्ष तथा वर की आयु पच्चौस वर्ष 
होनी चाहिये। दयाननन्‍्द बाल्य विवाह के सर्वथा विरोधी थे। 

२. आज से दस वर्ष पूर्व लाजपत राय द्वारा प्रकाशित पुस्तक के आधार 
पर मेने यह लिखा है। संभवतः उस समय से शिक्षा का आन्दोलन अब और 
भी अधिक विस्तृत हो गया है। 

सन्‌ १८८६ में लाहौर में दयानन्द एंग्लोवेदिक कालेज की स्थापना हुई थी। 
वहाँ संस्कृत, हिन्दी, फारसी, अंग्रेजी भाषाओं के साथ पूर्वोय व पाइचात्य दर्शन- 
शास्त्र, इतिहास, राजनीति व अथथंशज्ञास्त्र, विज्ञान, कलाएवं शिल्प की शिक्षा दी 
जाती है। गुरुकुल की स्थापना सन्‌ १९०२ में हुई थी; वहाँ विद्याथियों को सोलह 
बर्ष तक त्याग, ब्रह्मच्य, और संयम व अनुशासन का जीवन व्यतीत करने का 
ब्रत लेना पड़ता है। इस विद्यालय का उद्देश्य नेतिक शक्ति द्वारा हिन्दू दर्शन- 
शास्त्र व साहित्यिक संस्कृति को पुनर्जागृत करके आर्यो के चरित्र का निर्माण 
करना है। पंजाब में स्त्री-शिक्षा के लिये एक बड़ा कालेज भी है, जिसमें संस्कृत, 
हिन्दी और अंग्रेजी इन तीन भाषाओं व अन्य मानसिक विकास करनेवाले विषयों 


की शिक्षा के साथ स्त्रियोपयोगी विषयों और गृहस्थ-अर्थनीति की भी शिक्षा 
दी जाती है। 
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इसके साथ ही अनाथ आश्रम, बालक-बालिकाओं के लिये दस्तकारी के 
शिक्षणालय, विधवाश्रम, और महामारी, दु्िक्ष व बाढ़ आदि अन्यान्य जातीय 
विपत्ति के अवसरों पर समाज-सेवा आदि और भी अनेक जनहितकारी कार्य 
हैं, जिनमें समाज ने पूरा-पूरा भाग लिया है, और यह स्पष्ट है कि आर्यंसमाज 
भावी रामकृष्ण मिशन का प्रतिद्वन्द्दी है । 

दयानन्द ने जनसाधारण की उन्नति के लिये कितना महान्‌ प्रयास किया 
है यह दिखाने के लिये मेने नेता की आत्मा से युक्त इस कठोर संन्यासी के बारे 
में काफी कहा है। वास्तव में वह राष्ट्रीय चेतना के पुनजन्म व पुनर्जागरण के 
क्षण में भारत में परवर्ती व वर्तमान कर्म की सवपिक्षा प्राणवान्‌ शक्ति थे। 
उनके आयेसमाज ने ही उनकी इच्छा व अनिच्छा से ही, सन्‌ १९०५ बंगाल 
के विद्रोह का मार्ग प्रस्तुत किया था। वह राष्ट्रीय संगठन के पुनर्निर्माण 
करनेवाले अन्यतम श्रेष्ठ ऋषि थे। मेरे विचार में वही इसके एकमात्र रक्षक 
थे; और उनकी शक्ति ही उनकी दुर्बंहता भी थी। उनके जीवन का आदर 
कम था और उस कम का लक्ष्य उनका देश व राष्ट्र था। जिस देश व जाति 
ने वृहत्तर विश्व का स्वप्न न देखा हो, उसके लिये कर्म का सम्पादन व राष्ट्र 
का निर्माण पर्याप्त हो सकता है। परन्तु भारत के लिये केवल इतना ही 
पर्याप्त न था--क्योकि उसकी इच्छा के सन्‍्मुख आज भी वृहत्तर विश्व 
विद्यमान है। 


१. ऐसा प्रतीत होता है कि इस विषय में विवेकानन्द व उसके शिष्य दयानन्‍्द 
से आगे बढ़ गये हैं। लाजपत राय ने आये समाज के सबसे प्रथम जनहितकारी 
कार्य के रूप में सन्‌ १८९७-१८९८ के दुभिक्ष में की गई सहायता का उल्लेख 
किया है। सन्‌ १८९४ से लेकर विवेकानन्द के एक अन्यतम शिष्य अखण्डानन्द 
ने समाज सेवा में अपना जीवन अपंण कर दिया था। सन्‌ १८९७ में रामकृष्ण 
मिशन ने भी अपनी शक्ति का बहुत बड़ा भाग दुशिक्ष व सलेरिया को दूर 
करने व उससे अगले साल प्लेग से जनता की रक्षा करने में लगाया। 

२. पब्लिक में उन्होंने इस विद्रोह में भाग लेने से इनकार किया था। वह 
अपने-आपको राजनीति से पथक्‌ व अंग्रेजों का अविरोधी कहते थे। परन्तु 
ब्रिटिश सरकार ऐसा न सोचती थो। वह उसके सदस्यों की चेष्टाओं के कारण 
आयें समाज को भी संदेह की दृष्टि से देखती थी 
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जिस समय पर्वतमाला के ऊपर निर्मल महिमा में रामकृष्ण के नक्षत्र का 


उदय हुआ, उस समय भारत का नेतृत्व करनेवाले जननायक इस प्रकार के 
थे। 
१. मेने के वल श्रेष्ठतम नेताओं का ही उल्लेख किया है। इनके अतिरिक्त 

अन्य भी अनेक नेता हुए हैं। भारतवर्ष में भगवान्‌ के संदेशवाहकों, धर्मों व 
सम्प्रदायों के संस्थापकों, का कभी भी अभाव नहीं रहा है, और इस समय में 
उनका निरन्तर आविर्भाव होता रहा है। हेलम॒ुथ वौन ग्लंसनप द्वारा हाल ही 
में रचित / ९८॥27656 रि०४००४॥ऐ०फ्रट्ट॒पा2०7 0 ैेल्परांशुला वितांशा 
(१९२८, लीपज्ञिग, जें० सी० हिरनिच, मोगनलंण्ड संग्रह) में दो अत्यन्त अद्भुत 
सम्प्रदायों का प्रथम अनीइवरवादी, अति मानव के उपासक देव समाज, और दूसरे 
रहस्यवादी दिव्य शब्द ब्रह्म के उपासक राधास्वामी सत्संग" का वर्णन है। यहाँ 
इन दोनों का ही उल्लेख नहीं किया गया है, क्योंकि वे अपेक्षाकृत परवर्तों काल 
के हैं। देवसमाज की स्थापना यद्यपि सन्‌ १८८७ में शिवनारायण अग्निहोत्रो 
ने की थी, तथापि इसका अतिमानव” अनीश्वरवाद यह नाम सन्‌ १९९४ में 
पड़ा था। ओर “अतिमानव” देवगुरु ने (स्वयं इस मत का प्रतिष्ठाता व्यक्षित ) 
युक्तित, नेतिकता व विज्ञान के नाम पर प्रारम्भ में स्वयं अपने आपको उपास्य- 
देवता बतलाकर ईश्वर के विरुद्ध जिस उत्कट संग्राम की घोषणा की थो, वह 
अब भी उसी प्रकार जारी है। राधास्वामी सत्संग की प्रतिष्ठा एक दूसरे के 

उत्तरवर्तो परन्तु आपस में सर्वथा अनुरूप [तीन (क्रमिक गरुओं द्वारा हुई है 


“शब्द से तात्पयं उस सर्व शक्तिमान्‌ सत्ता के प्रतिनिधि रहस्यमय शब्द 
से है (ओर जो कि प्रसिद्ध वैदिक ओ ३म्‌' के सबवृश एक गौण स्थान का अधिकारी 
नहीं है )--जो दिव्य शब्द विश्व के अन्दर कम्पित व स्पन्दित होता है--यह 
बह उद्घोषित संगीत है जिससे (प्राचीन कालीन ग्रीक व रोमन भाषा की 
परिभाषा में ) शल का संगीत ध्वनित होता है । मेत्रायणी उपनिषद्‌ के रहस्यवाद 
सें इसी का कुछ परिवर्तित रूप में वर्णन है। 


श६३े 
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रामकृष्ण इन चारों आचार्यों में से प्रथम आचाये रामनोहत राय से स्व- 
भावत:ः अपरिचित थे, परन्तु अन्य तीनों से उनका वयक्तिक परिचय था। जो 
दुनिवार भगवत्वियासा उन्हें हर समय बेचते बनाये रखती थी, और उन्हें 
अपने आपसे यह प्रश्न करने के लिये हमेशा व्याकुल करती रहती थी: कि 
“क्या अन्य कोई ऐसे जलत्नोत नहीं हैं, जिन्हें कि उन्होंने पाया है, पर जिनका 
रसपान मैं नहीं कर सका हूँ ?” उससे प्रेरित होकर ही वह पहले पहल उनसे 
मिले थे। परसन्तु। उनके अम्यस्त नेत्र प्रथम दृष्टि में ही उन्हें पहचान लेते. 
थे। उनकी आलोचना-शक्ति हमेशा अल्षुण्ण रहती थी। जब वह पिपासाकुल 
भक्तित के साथ उनका जलूपान करने के लिये उनके पास जाते थे, तो वे प्रायः 
व्यंग मिश्रित हँसी के साथ यह शब्द कहते हुए वापिस आ जाते थे कि उनका 
अपना स्रोत ही इससे बेहतर है'। वह बाहरी चमक-दमक, ,टीपटाप और 
वाक्‍्चातुर्य से चकाचोंव हो जाने वाले व्यक्ति न थे। उनकी ममुद्रित आँखें, 
अन्दर की गहराई में से चमकने वाले ज्योतिर्मम भगवान्‌ के मुखमण्डल के 


जिनका कमरा: १८७८, १८९८ व १९०७ में देहावसान हुआ है। गत शताब्दी 
के अन्त से ही इस सम्प्रदाय का विशेष प्रचार हुआ है। अतएवं सेंने अपनी इस 
आलोचना में उसे स्थात नहों दिया है। देवत॒थाज की प्रतिष्ठा-भूमि लाहौर है, 
और इसके अनुयायी भी प्रायः सब पंजाबी हैं। रावात्वामों सत्संग के मुख्य 
केख इलाहाबाद और आगर। यह दो नगर हैं। यह ध्यान देने योग्य है कि ये 
दोनों ही स्थान उत्तर भारत में हैं। दक्षिग भारत में नव॒ सम्प्रदापों के उद्भव 
के बारे में ग्लेततय ने कोई उल्हे व नहों किया है, परन्जु वे भी संह्या में कम 
नहों हैं। महागूरु श्रीनारायण स्वामी का धर्म ऐसा था कि चालीप वर्ष से भी 
अधिक समय तक उसको हितकारी धामिक उपयोगिता ने ट्रावतक्ोर रिवासत 
के कई लाख विश्वासी मनुष्यों के जीवतनों पर अपना प्रभाव डाला है। (सत्‌ 
१९२८ में ही उसकी मत्यु हुई है)। उत्तके विद्वास्त शंकर के अद्वतवारो दर्शन 
से बहुत कुछ मिलते-जुलते हैं, परन्तु वह कर्म के प्रति प्रेरणा करनेवाले हैं; और 
इस कर्मानु आग के कारग ही बंगाल के रहत्वतवाद से उसका मतभेद है, ओर वह 
उसके भक्ति के आवेगों को अविश्वास की दृष्टि से देखता है । यह कहना युक्ति- 
संगत होगा कि वह कर्म के ज्ञान का, एक महान्‌ बोद्धिक धर्म क, जितमें सबवे- 
साधारण जनता, व उसकी सामाजिक आवश्यकताओं के ज्ञान का समावेश है, 
प्रचार करता था। दक्षिण भारत में दलित जातियों के उद्धार में इसने महान्‌ 
कार्य किया है; ओर इस विबय में इसके प्रयत्व गांबीनों से बहुत कुछ मिलते- 
जुलते हैं। (सन्‌ १९२८ के दिसम्बर मास व उत्तके बाद के कुछ महीनों में 
जेनेवा के दी सूफी क्वार्टर्ली' पत्रिका में श्रीवारापग के शिष्प पी० नटराजन 
का लेख देखिये) । 
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अतिरिक्त अन्य किसी वस्तु के सन्‍्मुख न झपक्ती थी। उनके नेत्रों की दृष्टि 

देह के प्राचीर[ को भेदकर | मानो [खिड़की केडझ मार्ग से भीतर प्रविष्ट होकर 

उत्सुकता व कौतृहल के साथ हृदय का कोना कोना टटोल डालती थी। [परन्तु 

वहाँ पर वह दृष्टि जो कुछ देख |पाती थी, उससे कभी-कभी [उनके अन्दर 
एक आकस्मिक प्रशान्त हास्य का उदय होता था, जिसमें किसी [प्रकार के 
ढ्ंष व ईर्ष्या की भावना का लेशमात्र न होता था। 

प्रभावशाली [दिवेन्द्रनाथ टंगोर के साथ अपनी मुलाकात का जो वर्णन 
रामकृष्ण ने स्वयं दिया है वह हास्य रस का एक सुन्दर चुटकुला है, जिसमें 
महागुरु राजषि जनक के प्रति छोटे भाई” का आलोचनात्मक व्यंग्य-हास्य 
तथा अभश्रद्धापूर्ण श्रद्धा स्पप्ट दृष्टिगोचर होती है। 

एक दिन एक प्रश्नकर्ता ने उनके पूछा;. क्या संसार|के साथभिगवान्‌ का 
सामंजस्य संभव है ? महर्षि देवेन्द्रनाथ टैगोर के बारे में आपकी क्‍या सम्मति 
है?” 

रामकृष्ण ने धीरे से कहा: देवेन्द्रनाथ टंगोर. . . . देवेन्द्रनाथ. . . . देवेन्द्र” 
यह कहकर उन्होंने कई बार सिर झुकाकर नमस्कार किया। और फिर 
बोले :--- 

“क्या तुम जानते हो वे कौन हैं? एक समय का किस्सा है कि एक आदमी 
बड़ी धूमधाम के साथ दुर्गापुजा का त्यौहार मनाया करता था। प्रात:काल से 
लेकर रात तक बकरों की बलि दी जाती थी। कुछ वर्षो के बाद बलि की 
वह धूमधाम नहीं रही। किसी व्यक्ति ने उस आदमी से पूछा कि बलि इतनी 
कम क्‍यों कर दी गई है।' उसने उत्तर दिया: “अब मेरे दांत गिर गये हैं।” 

और श्रद्धारहित कथावाचक ने अपना कथन जारी रखते हुए आगे 
कहा : “यह सवंथा स्वाभाविक ही है कि इस वृद्धावस्था में देवेन्द्रनाथ समाधि 
व योगामभ्यास करते है ।” यह कहकर वे कुछ देर रुके और फिर एक बार नत- 

१. केशवचन्द्र सेन। ए० के० कुमार दत्त नामक एक प्रत्यक्षदर्शी ने इस 
कथोपकथन का वर्णन किया है। (स्वामी रामकृष्ण की जीवनी ) । 

२. यह स्वीकार करना पड़ता है कि रामकृष्ण का यह व्यंग देवेन्द्रनाथ 
के प्रति एक घोर अन्याय का सूचक हे। संभवतः न जानने के कारण ही, राम- 
कृष्ण ने मह॒षि की पूर्ण निस्वार्थंता और उनके अनेक वत्सरव्यापी उदार व 


कठोर आत्मत्याग का कोई वर्णन नहीं किया है। इसमें एक उच्च कुलीन 
व्यक्षित के प्रति जन साधारण के मनोभाव का ही परिचय मिलता है। 
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मस्तक होकर कहने लगे : “निस्सन्देह वे एक आदर मनुष्य हैं।” इसके बाद 
उन्होंने उनके साथ अपनी मुलाकात का इस प्रकार वर्णन किया :-- 

“जब मैंने पहले पहल उन्हें देखा तो मुझे कुछ ऐसा प्रतीत हुआ कि वे 
एक' अहुंंकारी व्यक्ति हैं। और यह सव्वथा स्वाभाविक ही था। क्योंकि उनके 
पास इतनी अच्छी-अच्छी वस्तुयें थीं : उच्चवंश, सम्मान, मर्यादा, धन-सम्पत्ति 
सभी कुछ था. . .'. अकस्मात्‌ में उस अवस्था में आ गया जबकि में किसी 
मनुष्य के अन्तस्तलू को देख सकता था] उस अवस्था में में महान्‌ से महान, 
धनी से धनी व पण्डित से _पण्डित व्यक्ति को भी यदि उसमें भगवान्‌ का 


शशि भूषण घोष ने अपनी बंगाली स्मृति-कथा में (पृष्ठ २५४-२५७) 
इसका जो विवरण दिया है, उसमें रामकृष्ण को गंभीर अस्तर्भेदी दृष्टि शक्ति 
की अक्षुण्णता को कायम रखते हुए, उक्त व्यंग की कठुता को कम कर विया 
गया है, जिससे राजर्षि के प्रति अधिक न्याय हुआ है। 

रामकृष्ण ने कहा, कि देवेद्धनाथ से उनका परिचय इन शाब्दों के साथ 
कराया गया: “यह एक भगवत्‌-उन्मत्त व्यक्त हैं !” “मुझे ऐसा भान हुआ कि 
देवेद् नाथ एक अहंकारी व्यक्ति हैं, और इतने ज्ञान, इतने सम्मान, इतनी 
सम्पत्ति ओर इतनी श्रद्धा के अधिकारी होकर वह, अहंकार से मुक्त भी किस 
प्रकार हो सकते थे? परन्तु मेने यह जान लिया कि उनके जीवन में योग 
ओर भोग (भौतिक वासना-तृप्ति) साथ-साथ चल रहे हैं। . . . . मेंने उनपर 
कहा: इस कलियुग में आप एक सच्चे राजा जनक हैं। जनक दोनों पाइवों 
को ही एक साथ देखते थे। इसी तरह आपने भी अपनी आत्मा को भगवान्‌ 
के अपंण कर दिया है, जब कि आपका शरीर भौतिक जगत में विचरण 
करता है। अतएवं में आपके दर्शतव के लिपरे आया हूँ। मुझे परमात्मा के बारे 
में कुछ बताइएये ! '. . .” 

१. उस समय रबीद्रनाथ टंगोर केवल चार वर्ष के थे। रामकृष्ण के 
पृष्ठपोषक माथुर बाबू देवेन्द्रनाथ के सहपाठी थे, और उन्होंने ही दे वेख्रनाय 
के साथ रामकृष्ण का परिचय कराया था। इस साक्षात्कार का कौतूहलोद्दीपक 
विशद वर्णन हमारे योरोपीय देह-मनो-वेज्ञानिकों के लिये एक मन्गेरंजन को वस्तु 
हो सकती है। प्रथम परिचय होने के साथ ही रामकृष्ण ने देवेद्धताथ को अपनी 
छाती खोलकर उन्हें दिखाने के लिये कहा। देवेन्द्रनाथ ने किसी प्रकार के विस्मय 
का भाव न प्रकट करते हुए वेसा ही किया। उनकी त्वचा का रंग लाल था। 
रामकृष्ण ने उसको परीक्षा की। छातो की यह स्थायी रक्तिमा कुछ विशेष 
प्रकार की योगसाधनाओं का विशेष लक्षण है। रामकृष्ण हमेशा योगाभ्यास 
की शिक्षा देने ब उससे इनकार करने से पूर्व अपने शिष्यों की छाती, उनकी 
निःश्वास-प्रश्वास क्षमता, और उनके रक्‍त-संचार की स्वस्थता की परीक्षा 
किया करते थे । 
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ध 
न्न्नः 


प्रकाश नहीं पाता, तो उसे तृण के समान देखता हूँ... और मुझे अकस्मात्‌ 
हँसी आ गई. ... . क्योंकि मैंने देखा कि यह व्यक्ति सांसारिक जीवन व्यतीत 
करने के साथ ही धामिक जीवन भी व्यतीत कर रहा है। उनके अनेक सन्तानें 
थीं, और सब छोटी आयु की थीं। अतएव एक महान ज्ञानी होते हुए भी उन्हें 
संसार से सम्बन्ध रखना पड़ता था। मेने उनसे कहा : आप इस युग के राजषि 
जनक हैं। संसार से सम्बन्ध रखते हुए भी आपने उच्चतम उपलब्धि प्राप्त 
की है। आपका शरीर संसार में है, परन्तु आपका मन भगवान्‌ के ऊध्वेलोक 
में है। मुझ भगवान्‌ के विषय में कुछ उपदेश दीजिये ।” 

देवेन्द्रनाथ ने वेद से कुछ सुन्दर मन्त्र पढ़कर उन्हें सुनाये, और चिर-परि- 
चित व्यक्तियों के समान उनमें बातचीत होने लगी। देवेन्द्रनाथ अपने अतिथि 
के नेत्रों के तेज को देखकर विस्मित हो गये और अगले दिन उन्हें भोजन के 
लिये आमन्त्रित किया। परन्तु उन्होंने साथ ही यह भी अनुरोध किया कि यदि 
वे आना चाहें तो अपने बदन को कुछ ढककर आवें” कारण रामक्ृष्ण का 
कपड़ों की तरफ कोई ध्यान नहीं था। रामक्ृष्ण ने निःसंकोच भाव से विनोद- 
पूर्वक उत्तर दिया कि में यह आश्वासन नहीं दे सकता। म॑ जेसा हूँ, वेसा ही 
है, और वसे ही आऊंगा। इस प्रकार वे हादिक सद्भावना के साथ एक- 
दूसरे से विदा हो गये। परन्तु अगले दिन प्रातःकाल ही कुलाभिमानी देवेन्द्र- 
नाथ ने रामकृष्ण को एक सौजन्यपूर्ण संक्षिप्त पत्र द्वारा यह सूचना दी कि वे 
आने का कष्ट न करें। और इस प्रकार सारा खेल समाप्त हो गया। कुली- 
नता अपने पंजे के एक ही स्नेहसिक्त आघात के बाद पीछे हटकर आदशो- 
वाद के स्वर्ग की सुरक्षित गुफा में चली गई। 

दयानन्द के बारे में और भी संक्षेप में रामकृष्ण ने अपना यह निर्णय 

प्रकट किया कि वह और भी निम्नतर कोटि के व्यक्ति हैं। यह अवश्य स्वी- 

१. “यह विश्व झाड़फानस के समान है। हममें से प्रत्येक उसकी एक- 
एक बत्ती के सदृद् हैं। यदि हम ज्वलित न हों तो सारा झाड़फानूस हो 
अन्धकारमय हो जाय। परमात्मा ने अपनी महिमा प्रदर्शन के लिये ही 
सनुष्य की सष्टि की है। ....' शशि के वर्णनानुसार रामकृष्ण ने सरल रूप 
में इस प्रकार अपना विचार प्रकट किया: 

“बड़े आइचय की बात है ! जब में पठचवटी (दक्षिणेश्वर के उद्यान) में 


बेठकर ध्यान करता था तो मुझे भी एक प्रकार का झाड़फानूस दिखाई देता था। 
वैवेन्द्रनाथ अवश्य ही एक गम्भीर ज्ञानी हैं ! 
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करणीय है कि सन्‌ १८७३ के अन्त में, जबकि उक्त दोनों महापुरुषों की 
परस्पर भेंट हुई, तब तक आयेसमाज की स्थापना न हुई थी--और समाज 
सुधारक दयानन्द अपने कर्मजीवन के बीच में ही थे। जब रामक्ृष्ण ने उनकी 
परीक्षा की तो उन्होंने उनमें बहुत कम शक्ति' पाई, जिससे उनका अभिप्राय 
भगवान्‌ के साथ वास्तविक सम्पक से है। रामकृष्ण की दृष्टि में दयानन्द का 
उत्पीड़ित व उत्पीड़नकारी चरित्र, वेदों के रक्षक का संग्रामोन्मुव पौरुष, और 
उनका उत्तेजनापूर्ण यह आग्रह कि केवल वही सच्चे हैं, और इसलिये उन्हें 
अपनी इच्छा को दूसरों के ऊपर लादने का अधिकार है, यह सब बातें उनके 
आदर्श के ऊपर एक धब्बे के समान थी। वह दयानन्द को दिनरात धर्म- 
शास्त्रों के बारे में विवाद करते हुए, उनके अर्थों को तोड़ते व मरोड़ते हुए 
और किसी प्रकार भी एक नये सम्प्रदाय की स्थापना के लिये निरन्तर प्रयत्न 
करते हुए देखते थे। परन्तु इस प्रकार की वेयक्तिक व सांसारिक सफलता की 
लालसा भगवत्प्रेम को दूषित कर देती है, इसलिये वे दयानन्द से दूर हट गये । 

केशवचन्द्र के साथ इनका सम्बन्ध सर्वथा और ही प्रकार का था। वह 
अत्यन्त घनिष्ठ, स्नेहमय व चिरस्थायी था। 

इन दोनों के सम्बन्ध में कुछ कहने से पूर्व में दुःख के साथ यह्‌ प्रकट 
करना चाहता हूँ कि उन दोनों के शिष्यों ने ही पक्षपातयूर्ण विवरण दिये हैं। 
प्रत्येक के शिष्यों ने दूसरे भगवद्भकत को अपने गुरु का अनुगत सिद्ध करने 
की चेष्टा की है। रामक्ृष्ण के शिष्य फिर भी केशवचन्द्र को सहानुभूति की 


१. रामकृष्ण ने दयानन्द के वक्ष में भी रक्‍तता की परीक्षा की थी। 
महेन्द्रनाथ ग॒ृप्त ने २८ नवम्बर सन्‌ १८८३ को (रामकृष्ण वचनामृत में) 
दयानन्द के बारे में रामकृष्ण हारा कथित एक विशेष मन्तव्य का उल्लेख किया 
है। केशवचन्द्र वंदिक देवताओं में विश्वास न करते थे। रामकृष्ण ने सुना था 
कि उसका प्रतिवाद करते समय दयानन्द ने उत्तेजित होकर कहा था कि 
“परमात्मा ने इतने सारे पदार्थ बनाये हैं, तो क्या वे देवताओं को न बना सकते 
थे?” परन्तु अनेकेश्वरवाद के कट्टर शत्रु, दयानन्द, जिस मत का प्रचार करते 
थे, उसके साथ इसका कोई सामअ्जस्य नहीं है। क्‍या दयाननद का कथन 
गलत रूप में उनके सम्मुख पेश किया गया था, अथवा दयानन्द ने देवताओं के 
सम्बन्ध में ऐसा न कहकर वेदों में वणित यज्ञाग्नि के सम्बन्ध में जिनमें कि वेदों 
की प्रामाणिकता में दृढ़ निचचय के कारण उनका पूर्ण विश्वास था, ऐसा कहा 
था ? दोनों ही अवस्थाओं में इस प्रकट विरोध का कोई सनन्‍तोषदायक समाधान 
दिखाई नहीं देता। 
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दृष्टि से देखते हैं, और परमहंस के प्रति श्रद्धा-प्रदशेन के कारण उन्हें धन्यवाद 
देते हैं। परन्तु केशवचन्द्र के कुछ शिष्य, रामकृष्ण को, उनके गुरु पर उनके 
वास्तविक या काल्पनिक प्रभाव के कारण, क्षमा करने को सर्वथा उद्यत नहीं 
हैं। इसलिये ऐसे किसी प्रभाव को अस्वीकार करने के उद्देश्य से वे रामकृष्ण 
और केशव के बीच विचारों की एक दुर्लूष्य दीवार खड़ी कर देते हैं। वे 
घ॒णापूर्वक रामक्ृष्ण के वास्तविक मूल्य को छिपाने की कोशिश करते हैं, और 
उनके सन्देशों का प्रचार करनेवाले, व उनकी ख्याति को चिरस्थायी बनाने- 
वाले---विवेकानन्द को भी उन्होंने अपनी निन्‍्दा का पात्र बना दिया है। 
परन्तु केशवचन्द्र की रचनाओं के कुछ सुन्दर व सजीव पृष्ठों को पढ़कर, 
जिनमें कि विवेकानन्द के विचारों व कर्मों का स्पष्टरूप से पूर्वाभास मिलता है, 
में इस परिणाम पर पहुँचता हूँ कि रामकृष्ण मिशन ने ब्रह्मममाज को जिस 
नीरवता व विस्मृति के गत॑ में डाल दिया है उससे कुछ ब्राह्मगगण विक्षब्घ 
हो उठे हैं। में अपनी शक्ति के अनुसार इस अन्याय को दूर करने का प्रयत्न 
करूगा--क्योंकि मेरा विश्वास है कि उन्होंने जान-बूझकर ऐसा नहीं किया 
है। परन्तु वे सब ब्रह्मममाजी जो रामक्ृष्ण के प्रति केशवचन्द्र के निःस्वार्थे 
स्नेह को छिपाना व उसे अपनी संकीर्ण सीमाओं में आबद्ध रखना चाहते हैं वे 
केशवचन्द्र की स्मृति को ही लांछित करते हैं। केशव ने अपने समस्त सम्मा ना- 
स्पद व श्रद्धेय जीवन में, अपने यश के उच्चशिखर व विचार की उच्चकोटि पर 
आरूढ़ होते हुए भी शुरू से लेकर अन्त तक दक्षिणेश्वर के इस क्षुद्र व्यक्ति 
के प्रति जो कि उस समय स्वेथा अज्ञात व अप्रसिद्ध था, जिस स्नेह और श्रद्धा- 
युक्त सम्मान का परिचय दिया है, उससे बढ़कर इस महापुरुष के जीवन में 


१. में मुख्यतया बी० सजूमदार रचित “?+06९०४३०४ ७४4४ )रप]९४ 07 
09॥7775779; और 7४6 074 ०9 74 . (४०70८४ 8०0 ( १९००, कलकत्ता ) 
पुस्तक के सम्बन्ध में कह रहा हूँ। उक्त पुस्तक के निम्न अध्याय देखिये :-- 
द्वितीय अध्याय ७४55४प+१व रल्ा:075 279 रि९००:5 ४7206 ॥0 
४४ 2४6 एए 7८ ॥0805]65$ ० फरिन्‍॥7775974; ” ततीय अध्याय 
#“[082८+८7०८४ 9८/प्रट८] ४7९८ ण० 700077८$४; ” और सबसे बढ़कर 
अपमानजनक पंचम अध्याय “(०76८6 एाएटॉप्थशबाते, 02 वीा0- 
77% ० (४४ /०]]८: स्वामी विवेकानन्द ने अपने प्रचण्ड धार्मिक तकों में 
जिन अमेरिकन व अंग्रेज पादरियों पर पदप्रहार किया था--इस अध्याय में 
पुस्तक लेखक ने उनसे हाथ मिलाने सें भी कोई संकोच नहीं किया है। 

फा० ११ 
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हमारे लिये और कोई अधिक प्रिय वस्तु नहीं है। इस भगवत्‌प्रेम में पागल 
व्यक्ति के साथ श्रेष्ठतम विचारशील केशवचन्द्र के घनिष्ठ स्नेह-सम्बन्ध के 
कारण ब्रह्मससमाजी अपने स्वाभिमान को जितनी अधिक ठेस पहुँची अनुभव 
करते हैं, और रामक्ृष्ण के भावावेद् के प्रति केशव की अश्वद्धा को प्रमाणित 
करने के लिये उनकी रचनाओं में से ऐसे उद्धरण पेश करने की चेष्टा करते 
हैं कि जिनमें उन्होंने उच्छू खल व विकृत भावावेश की निन्‍्दा की है, रामकृष्ण 
के साथ केशव के वास्तविक सम्बन्ध में उतना ही अधिक विस्मयकारक 
विरोध है। 

यह सत्य है कि भारत के अधिकांश धर्मप्राण व्यक्ति जिस प्रकार अपने 


१. बी० सजूसमदार लिखित उपयुक्त पुस्तक का द्वितीय अध्याय देखिये। 
योग के बारे में केशव ने अपने एक निबन्ध में लिखा है: ज्ञान और भक्त 
परस्पर एक दूसरे के स्थान में व्यवहार योग्य शब्द हैं। ज्ञानी के लिये ही भक्ति 
संभव है, अज्ञानी भक्त एक असंभव वस्तु है।” परन्तु इससे रामकृष्ण के 
धामिक भावावेश्ों को निन्‍दा नहों होती। कारण उसके लिये पहले यह प्रमाणित 
करने की आवद्यकता है कि रामक्ृष्ण के भावावेशों में एक उच्चतर ज्ञान का 
समावेद्य नहीं है। इससे केवल इतना ही प्रकट होता है कि केशव की ध्यान- 
धारणाओं का रूप कुछ भिन्न प्रकार का है। उनके मतानुसार सनातत पुरुष 
के साथ मन का मिलन ही सर्वोच्च अवस्था है, जिसके फलस्व हूप जीवन, समाज 
एवं ग॒ह के अतेक विभिन्न कार्यों के बीच भी मनुष्य की व्यावहारिक बुद्धि अस्पष्ट 
नहीं होती। केशव के विचार बरह्मसमाज की आध्यात्मिक परम्परा के ही अनुसार 
थे। आगे ततीय अध्याय में मजूमदार ने केशव का यह उद्धरण दिया है: जो 
योगी योग के लिये सर्वस्व त्याग कर देता है, उसे सौ बार धिकक्‍कार है! 
भगवान्‌ ने जिनके पालन का भार हमारे ऊपर सोंप दिया है, उन्हें त्याग देना 
महापाप है।” मजूमदार इन शब्दों में रामकृष्ण के प्रति तिरस्कार की गनन्‍्ध 
देखते हैं, क्योंकि उन्होंने अपनी पत्नी के प्रति अयने कतंव्यों का उचित रूप से 
पालन नहीं किया था। परन्तु यह कथन भी सर्वथा अत्तत्य है कि रामकृष्ण ने 
पत्नी के प्रति कतंव्य की अवहेलना की है। अपनी पत्नी के प्रति उनक्ता प्रेम न 
केवल सर्वथा विजशुद्ध व गम्भीर था, अपितु उन्होंने अपनी पत्नी में भी उस प्रेम 
को उदबुद्ध किया जो कि उसके लिये निरन्तर शान्ति व प्रसन्नता का स्रोत था। 
रामकृष्ण ने अपनी पत्नी के प्रति अपने दायित्व को किस जिम्मेदारी के साथ 
निबाहा, और अपने शिष्यों को वे किस प्रकार उनके ऊपर आश्रित वृद्ध माता- 
पिता, पत्नी और बालकों के प्रति अपने कतंव्यपालन की निरन्तर शिज्ञा देते 
थे--यह में पहले भी निर्देश कर चुका हूँ। 
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व परमात्मा के बीच एक मध्यस्थ गुरु को स्वीकार करते हैं, केशव ने इस 
प्रकार किसी व्यक्ति को अपना गुरुन माना था, और इसलिये रामक्ृष्ण के 
शिष्यों के विरोधी दावे के बावजूद, किसी को भी उन्हें रामकृष्ण का शिष्य 
कहने का अधिकार नहीं है, तथापि उनकी उदार आत्मा महत्ता का आदर 
करने के लिये हर समय तत्पर रहती थी, और सत्य के प्रति उनका प्रेम 
इतना विशुद्ध था कि उनके अन्दर किसी प्रकार के अहंकार की कोई गूंजायश 
ही न थी। इसलिये यह शिक्षक स्वयं शिक्षा ग्रहण करने के लिये भी सदा 
तैयार रहता था, और अपने बारे में कहा करता था: मैं जन्मजात शिष्य हूँ । 
सब ॒पदार्थ मेरे शिक्षक हैं। प्रत्येक वस्तु से मैं शिक्षा ग्रहण करता 
हैँ । ऐसी अवस्था में वे भगवत्प्रेमी रामकृष्ण से शिक्षा ग्रहण किये बिना 
कंसे रह सकते थे ? 

सन्‌ १८७५ के प्रारंभ में केशवचन्द्र अपने कुछ शिष्यों के साथ कई महीने 
तक दक्षिणेश्वर के निकटवर्ती एक आरामगृह में रहते थे। रामकृष्ण उनसे 
मिलने के लिये गये और कहने लगे : मेने सुना है कि आपने ईश्वर का दर्शन 
किया है, में भी उसके बारे में जानने के लिये आया हूँ ।” 


यह कहकर वह काली का एक प्रसिद्ध स्तोत्र गाने लगे, और बीच में ही 
भावाविष्ट हो गये । युक्तिवादी हिन्दुओं के लिये भी यह कोई असाधारण दृश्य 


१. केशवचन्द्र ने लिवा है: हे ईश्वर ! अपने धामिक जीवन के प्रारम्भ 
से ही मेने केवल तुमसे ही शिक्षा ग्रहण की है! .... 

२. यह प्रसन्नता का विषय है कि जिस दृष्टिकोण का मेने प्रतिपादन किया 
है, केशवचन्द्र के ईसाई शिष्य मगीलाल सी० पारीख ने भी अपने विश्वासोज्ज्वल 
सुन्दर ग्रन्थ 'ब्रह्मषि केशवचन्द्र सेन” में उसी की पुष्टि की है। (यह पुस्तक 
सन्‌ १९२६ में, ओरियण्टल क्राइस्ट हाउस, राजकोट, बम्बई से प्रकाशित हुई 
है) । मणीलाल सी० पारीख ने स्पष्टतया यह बात स्वीकार की है कि केशव के 
प्रति रामकृष्ण जितने ऋणी थे, केशव उसकी अपेक्षा रामकृष्ण के कहीं अधिक 
ऋणी थे। परन्तु मेरे ही समान मणीहाल भी इसमें केशवचन्द्र की विशाल 
आत्मा और उदार हृदय की प्रशंसा का ही एक अन्य कारण देखते हैं। 

३- परन्तु वह यह भी कहते थे: प्रत्येक मनुष्य के प्रत्येक गुण को ग्रहण 
करने को इच्छा की दक्ति परमात्मा ने मेरे अन्दर उत्पन्न की है।' 

४. रामकृष्ण ने केशव को सबसे पूर्व सन्‌ १८६५ में देखा था, जबकि युवक 
केशव आदि ब्रह्मसमाज में देवेख्ननाथ के सहकारी थे। केशव के म्‌ख ने रास- 
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न था, और केशव को भी, जिसके बारे में में पहले ही निर्देश कर चुका हें कि 
वे भक्ति की इस प्रकार की एक तरह की हाण अभिव्यक्ति को सन्देह की 
दृष्टि से देखते थे, इससे कोई विस्मय न होता, यदि अपने भतीजे के उपचार 
से समाधि-अवस्था से वापिस आते ही रामक्ृष्ण अद्वितीय और अनन्त भग- 
वान्‌ के बारे में प्रवाह रूप में कुछ अत्यन्त प्रभावकारी शब्द न कहते।इस 
भगवत्प्रेरित उद्गार में भी उनकी व्यंगात्मक विचारबुद्धि स्पष्ट दृष्टिगोचर 
होती है, और इसने केशव को विस्मित कर दिया। केशव ने अपने शिष्यों 
के विशेषरूप से इसे लक्ष्य करने की प्रेरणा की । कुछ समय बाद उसे इस बात 
में कोई सन्देह नहीं रहा कि वे एक असाधारण व्यक्ति के सम्पर्क में आये है, 
और वे इस असाधारणत्व का अनुसन्धान करने छगे। वे दोनों मित्र बन 
गये। केशव रामक्ृष्ण को ब्रह्मसमाज के अनुष्ठानों व उत्सवों में निमन्त्रित 
करने लगे और उनके मन्दिर में आकर उन्हें म्रमण के लिये गंगातट पर अपने 
साथ ले जाने लगे। और चूंकि उनकी उदार आत्मा अपने अनुसन्धान का 
फल दूसरों तक पहुँचाने के लिये सदा उत्सुक रहती थी, इसलिये वह प्रत्येक 
स्थान पर, अपने उपदेशों में, अंग्रेजी व देशी भाषा के पत्र व पत्रिकाओं में 


कृष्ण को उसी समय आक्ृष्ट कर लिया था। यह जल्दी से भूलने योग्य वस्तु 
न थी। केशव का कद लम्बा, मुख डिम्बाकार, व “उसका वर्ण एक इटलियन 
के समान स्वच्छ गौर था।” (मुखर्जी )। और यद्यपि उसका मन उसके चेहरे 
के समान पश्चिम के प्रशान्त सूर्याछोक से उदभासित था, तथापि उसकी अन्त- 
रात्मा सर्वथा भारतीय थी। ध्यानस्थ केशव को लक्ष्य करने में रामकृष्ण ने भूल 
नहीं को थी। सन्‌ १८६५ की मुलाकात का वर्णन करते हुए रामकृष्ण कहते हैं: 
“ब्रह्मसमाज के सभामंच पर अनेक व्यक्ति ध्यानसर्न थे। सबके बीच में केशव 
समाहित अवस्था में था। वह काष्ठ को तरह निइचल था। उस समय उसको 
युवावस्था थी, परन्तु उसके कॉँटे में ही मछली फेस रही थी... .।* (यह 
एक अत्यन्त प्रचलित अलंकार है, जिसका अर्थ है कि परमात्मा केवल उसी को 
प्राथंना सुन रहे थे ।--रामकृष्ण कथामत, द्वितीय भाग, पृष्ठ २०७) । 

१. योरोपीय विज्ञान की जानकारी के लिये यहाँ यह उल्लेख योग्य है 
कि रामकृष्ण को भावाविष्ट समाधि अवस्था से जागृत करने का एकमात्र 
उपाय भावावेश की तीब्रता व प्रकार भेद के अनुसार उनके कान में 
ईश्वर के किसी नाम विशेष या मंत्र का उच्चारण करना ही था। आत्मिक 
अभिनिवेद्य के लक्षण उस समय अत्यन्त स्पष्ट हो जाते थे; ओर किसी तरह 
के प्रारंभिक शारीरिक विकार की कल्पना असंभव थी; सब कुछ आत्मिक शक्ति 
के वशीभूत हो जाता था। 
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अपने लेखों में, रामकृष्ण का ही जिक्र करने लगे। केशवचन्द्र ने अपनी रुयाति 
को रामकृष्ण के भरोसे पर छोड़ दिया । और रामकृष्ण की प्रसिद्धि, जो कि 
अब तक दो-एक अपवादों को छोड़कर, सर्वेसाधारण धर्मभीर समाज तक न 
पहुँच सकी थी, उसे केशव ने थोड़े ही समय में बंगाल और उसके बाहर मध्य- 
वित्त बृद्धिजीवियों की श्रेणी तक पहुँचा दिया। 


ब्रह्मममाज के इस विख्यात नेता ने जो विद्या, बुद्धि, सम्मान और मर्यादा 
में सब प्रकार से बढ़ा-चढ़ा था इस ग्रन्थ विद्या-विहीन, संस्कृत भाषा से अन- 
भिज्ञ, लिखने-पढ़ने में अपटु, अज्ञातनामा मनुष्य के सामने नत होकर जिस 
विनयशीलता का परिचय दिया है, वह वास्तव में प्रशंसनीय है। परन्तु राम- 
कृष्ण की अन्तर्भेदी दृष्टि ने केशव को भ्रान्‍न्त बना दिया और वे एक शिष्य 
के सदृश उनके चरणों में बेठ गये । 


परन्तु इसका यह अर्थ नहीं है कि केशवचन्द्र ने रामकृष्ण की शिष्यता 
स्वीकार की थी, जैसा कि रामक्ृष्ण के कुछ उत्साही शिष्य दावा करते हैं। 
यह भी सत्य नहीं है कि उनके कोई मौलिक विचार उन्होंने रामकृष्ण से लिये 
थे। कारण, वे सब विचार रामकृष्ण के साथ उनके प्रथम साक्षात्कार से 
पूर्व ही बन चुके थे। हम यह देख चुके हैं कि सन्‌ १८६२ से पूर्व ही केशव- 
चन्द्र विभिन्न धर्मों के समन्वय व उनकी प्रारम्भिक एकता के सम्बन्ध में 
विचार करने लूग गये थे। सन्‌ १८६३ में उन्होंने कहा था: सारे ही 
सत्य सबके लिये समान हैं, क्योंकि सारे सत्य भगवान्‌ के ही सत्य हैं। सत्य 
जिस प्रकार केवल योरोपीय नहीं है, उसी प्रकार वह केवल एशियायी भी 
नहीं है, वह जेसे केवल तुम्हारा नहीं है, उसी तरह केवल मेरा भी नहीं है।” 
सन्‌ १८६९ में भावी धर्म के सम्बन्ध में व्याख्यान देते हुए केशव ने सब धर्मों 
की एक विशाल स्वरसंगति की कल्पना की थी, जिसमें प्रत्येक धर्म अपने 
विशिष्ट लक्षण, अपने वाद्ययन्त्र के स्वतन्त्र स्वर और स्वतन्त्र ध्वनि को रक्षा 
करते हुए भी परमपिता भगवान्‌ और म्राता मानव के विश्वव्यापी जयगान 
में एकत्रित होते हैं। दूसरी तरफ यह कथन भी भिथ्या है कि केशव को 
जगन्माता के विचार पर पहुँचने के लिये रामकृष्ण की सहायता की आव- 
इयकता थी; यह धारणा भारत में प्रत्येक युग में इसी प्रकार विद्यमान चली 
आई है, जिस प्रकार पारचात्य जगत्‌ में जगत्‌पिता की धारणा प्रचलित रही है | 
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शामक्ृष्ण ने इसे जन्म नहीं दिया हेै। रामक्ृष्ण के स्मृतिभण्डार में संचित 
रामप्रसाद के स्तोत्रों में नाना स्वरों में माँ का ही स्तुतिगान है। देवेन्द्रनाथ 
के आचार्यत्व काल में ही श्रह्मसमाज में भगवान्‌ के मातृत्वरूप का प्रवेश 
हो चुका था। इसलिये केशव के शिष्य अपने गुरु की रचनाओं में से मातृ- 
वन्दना उद्धत करने में कठिनाई अनुभव नहीं करते । 

जगन्माता, और उसके भक्तों का भ्रातृभाव यह दोनों ही निःसन्देह अत्यन्त 
सुन्दर विचार थे, उनके अभिव्यक्ति के साधन व अनुष्ठानों के रूप चाहे जो 
भी क्‍यों न हों। और विचार के रूप में केशव में वे पहले से ही विद्यमान 
थे, और उनके निष्कपट विश्वास के कारण पुनरुज्जीवित हो गये थे। परन्तु 
रामक्ृष्ण में इन दोनों धारणाओं को जीवित व चेतन अवस्था में पाना एक 
सर्वथा अद्भुत ही वस्तु थी । यह क्षुद्र निरीह व्यक्ति कल्पना व सिद्धान्तों के 
साथ माथापच्ची नहीं करता था; उसका अस्तित्व ही सब कुछ था। उसका 
अस्तित्व देवताओं के साथ भक्‍तों का मिलन था, उसका अस्तित्व माँ और 
उसके प्रिथ्जनों का अस्तित्व था; उसने माँ” के दर्शन किये थे। उसके द्वारा 
'माँ' का दर्शन हो जाता था, उसे स्पर्श किया जा सकता था। केशव के लिये 
उस अनुभूति प्रतिभा का आविष्कार, जोकि अपने सम्पक में आनेवालों को 
माँ के उष्ण निःश्वास व उसकी सुन्दर भुजाओं की छाया का अनुभव करता था 
कितना अपूर्व था ! और उसने जोकि स्वयं एक भक्त था, और प्रेम में विश्वास 
करता था, उसके निकट सम्पक को किस गहराई के साथ अनुभव किया होगा ! 
..---- केशवचन्द्र के अन्यतम जीवनी लेखक चिरंजीव शर्मा ने लिखा है-- 
.._१. सन्‌ १८६२ में जबकि केशवचन्द्र देवेख्रनाथ 'के आदिब्ह्मसमाज के 
पुरोहित थे, उस समय यह मातृ वन्दना का गीत गाया जाता था: “माँ की 
गोदी में बंठकर” .. . . इत्यादि। 

सन्‌ १८६६ : ब्रह्मममाज की भजनावलि: ओ! दिव्य माँ! अपनी 
करुणा से मुझे बाँध लो”.... ओ! माँ! मेरे समीप आओ।” 

सन १८७५ : “में आनन्दित हूँ! में माँ के हृदय में निमग्न हूँ, में उसको 
सन्‍्तानों के बीच में हूँ; माँ अपनी सन्तानों के साथ नृत्य करती है . .... 

परन्तु इस अन्तिम तारीख से पूर्व केशव के साथ रामकृष्ण को भेंट हो 
चुकी थी। बी० मजूमदार रचित पूर्वाक्त ग्रन्थ, तृतीय परिच्छेद, देखिये। 

२. प्रफुल्ललाल सेन कहते हैं कि केशव प्रतिदिन भगवत्‌ उपासना करते थे। 
“उपासना ही तुम्हारा प्रधान करतंव्य हो ! एकान्त में समाहित होकर निरन्तर 
सच्चे हृदय से प्रार्थता करो, तुम्हारे जीवन का यही एक मात्र लक्ष्य हो! ” 
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“रामक्ृष्ण की मधुर, सरल, एवं बालसुलभ मोहन प्रकृति ने केशव की धर्म- 
सम्बन्धी पवित्र धारणा व उनके योगाभ्यास को रंजित कर दिया था।” 

और केशवचन्द्र के अन्यतम धमंप्रचारक शिष्य गिरीश बाब्‌ ने लिखा है : 

“शिशु के समान सरल वात्सल्य के साथ भगवान्‌ को 'माँ' के नाम से 
पुकारने की भावना केशव ने रामक्ृष्ण से ही ली थी. .. .. । 

उपयुक्त उद्धरणों में अन्तिम उद्धरण के बारे में कुछ आलोचना आवश्यक 
है। कारण, में पहले ही यह दिखला चुका हूँ कि भगवान्‌ को माँ रूप में 
आह्वान करने के लिये केशव को रामक्ृष्ण की प्रतीक्षा की आवश्यकता न 
थी। तथापि रामक्ृष्ण के सम्प्क ने उनके अन्दर स्नेह के' नवजागरण, आशु 
निईुचय एवं एक बालक की सरल-हृदयता को ला उपस्थित कर दिया। 
इसलिये सन्‌ १८७५ में जब केशवचन्द्र यह प्रचार करने लगे कि उनका पथ 
रामकृष्ण के पथ को अतिक्रमण कर उससे आगे बढ़ जाता है, तो यह “नव 


१. 'धर्मंतत्तव' पत्रिका में प्रकाशित 'रामकृष्ण का जीवन व उपदेद' शीर्षक 
लेख। 

२. रामकृष्ण के अनुयायियों ने अपने पक्ष के समर्थन में बाब गिरीशचरन्द्र 
सेन ओर चिरंजीव शर्मा के जो उद्धरण दिये हैं, उनमें केशव के ब्रह्मसमाज 
के ऊपर रामकृष्ण के प्रभाव को निश्चितत रूप से अतिरंजित करके कहा गया 
है। अत्यधिक प्रमाण संग्रह का प्रयत्न मनुप्य को संदेह का पात्र बना देता है। 
उदाहरण के लिये चिरंजीव दहार्मा का यह कथन कि माँ के रूप में भगवान्‌ 
की पूजा रामकृष्ण के प्रभाव का फल था तथ्यों के विरुद्ध है। इतना ही कहना 
पर्याप्त है कि रामकृष्ण के दृष्टान्त से ब्रह्मसमाज में मातृपुजा की धारणा 
समृद्ध हो गई। ब्राह्म धर्म एक कठोर धर्म था। गिरोशचन्द्र की उपसा के 
अनुसार “रामकृष्ण की छाया ने उसे नरम बना दिया।” 

३. तथापि केशवचन्द्र के सहानुभूतिपूर्ण जीवनी लेखक प्रतापचन्द्र ने अपनी 
पुरतक में लिखा है कि रामकृष्ण के साथ केशवचन्द्र के साक्षात्कार के फल- 
स्वरूप “नवविधान” के मुलभूत एकेश्वरवादी रूप में कोई परिवर्तन न होने पर 
भी, केशवचनद्र को अपने एकेहवरवाद को पहले की अपेक्षा अधिक परसन्तोषकारी 
व सहजग्राह्म रूप में उपस्थित करने के लिये प्रेरणा मिल्ली। रामकृष्ण ने हिन्दू- 
धर्म के अनेफेश्वरवाद की मूल धारणाओं को चुनावात्मक आध्यात्मिकता के 
मौलिक ढांचे में संगहीत किया था . . . . इस अद्भुत्‌ चुनाववादिता ने केशवचन्द्र 
के गुण्प्र ही मन में अपने धर्मा-दोलन के आध्यात्मिक गठन को और विस्तृत 
बरने का दिछर उत्पन्न क्या।.. . . ईश्वरीय गुणों की हिन्दू धारणायें केशव 
को रव्भव्तः अध्यप्त सु-दर व सत्य प्रतीत हुई, और अपने देश में अपने धर्म 
के प्रचार को सहजगश्य बनाने का वही एकमात्र निश्चित साधन प्रतीत होने 
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विधान” का एक आविष्कार न था, अपितु वह केशव के धर्म-विश्वास और 
आनन्द का एक दुनिवार उदगार था, जिसने उसे विश्व के सम्मुख अपना 
सन्देश घोषित करने के लिये बाध्य किया । 

ब्रह्मसमाजियों के लिये रामकृष्ण एक अद्भुत शक्ति के स्रोत थे। वह 
पैण्टेकौस्ट' के उत्सव पर धमंप्रचारकों के सिर पर नाचती हुई उस अग्नि- 
शिखा के समान थे, जोकि जलाने के साथ-साथ उन्हें प्रकाश भी देती थी। 
वह उनके सच्चे मित्र थे परन्तु साथ ही उनके विचारक भी थे। वह जिस 
प्रकार उन पर स्नेह की वर्षा करते थे उसी प्रकार उनकी कठोर आलोचना 
करने से भी न चूकते थे। 

रामकृष्ण जब पहली ही दफ्फ ब्रह्मसमाज के मन्दिर में गये तब उनकी 
अन्तर्भेदी व कौतृहलमय दृष्टि ने तत्काल ब्रह्मसमाज के श्रेष्ठ सदस्यों की 
प्रथागत भक्ति के रूप को ताड़ लिया था। उनके अपने ही श्लेषमय दब्दों में 
उसका इस प्रकार वर्णन है :-- 

“आचाय ने कहा: आओ परमात्मा की उपासना करें। मेंने सोचा : 
“शायद अब वे अन्त्जंगत्‌ में जायेंगे और पर्याप्त समय तक वहीं रहेंगे। परन्तु 
कुछ ही मिनटों में उन सब ने आँखें खोल दीं। मुझे बड़ा आइचयें हुआ । 
क्या इतने से ध्यान से कोई उसे पा सकता है ? जब सब अनुष्ठान समाष्त 
हो गया और में अकेला रह गया तो मेंने केशव से कहा: उपासना सभा में 
जब सब सदस्यों ने नेत्र बन्द कर लिये तो मेंने उन्हें गौर से लक्ष्य किया । 


-मददरअसालाराअटकारद्रफका, 


रूगी । निःसन्देह केशव ने अपने एकेश्वरवाद के सहज सरल विश्वव्यापी आधार 
को अक्षुण्य बनाये रखा। परन्तु मजूमबार ने दुःख के साथ लिखा है कि ईइवर 
के अनेक गुणों के साथ एकेश्वरवाद को इस प्रकार को व्याहया का अथं ही 
लोकप्रिय मृतिपूजा के पक्ष में लगाया जाता है। 

/, पेण्टेकौस्ट उत्सव: मिस्र से यहूदी जाति के प्रत्यावर्तन के स्मुतिदिवत 
के रूप में यहूदी लोग वसन्‍्त में जो पास ओवर' उत्सव मनाते हैं, उत्तके पत्रास 
दिन बाद वह इस उत्सव को मनाते हैं। ग्रीक भाषा में 'पेण्टेकौस्ट' शब्द का 
अर्थ है पचास। --अनुवादक 

२. धर्मप्रचारक से तात्पर्य यहाँ पर ईसा के प्रथम बारह प्रचारकों से है। 

३. धनगोपाल मुखोपाध्याय रचित “7॥72 48०८ 0£ ५]८॥7०८” (मौन 
का मुख) देखिये। अभेदानन्द ने भी ब्रद्मसमाज व रामकृष्ण के बारे में इसी 
के अनुरूप वर्णन दिया है। 
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मेरे मन में क्या विचार उत्पन्न हुआ, जानते हो ? दक्षिणेश्वर में मैंने कई दफे 
बन्दरों के झुण्ड को इसी प्रकार एकदम निरचल व सर्वथा निर्दोष की तरह 


बेठे देखा है ।. .. . . . परन्तु मन ही मन वे थोड़ी ही देर बाद किसी बगीचे के 
फलों को लूटने व पौधों को उखाड़ने, व अन्य खाद्य पदार्थों को झपटठने की 
चिन्ता में मग्न थे।. ... तुम्हारे सदस्य जो आज उपासना कर रहे थे, वह भी 


उससे बढ़कर न थी!” 

ब्रद्मममाज के एक उपासना स्तोत्र में यह पद आता है :--- 

“दिन के प्रत्येक क्षण में उसका ही विचार करो, उसकी ही पूजा करो ! ” 

रामक्ृष्ण ने गायक को रोककर कहा: तुम्हें इस पद को इस प्रकार 
बदल देना चाहिये दिन में केवल दो बार उसकी प्रार्थना व पूजा करनी 
चाहिये। वही कहो जो कि तुम वास्तव में करते हो। भगवान्‌ के सम्मुख 
भिथ्या क्‍यों बोलते हो?” 

इंगलेंड के चर्च के अनुयायियों के समान केशवचन्द्र के ब्रह्मममाजी जब 
अपने धर्म की प्रशंसा करते हैं ,तो वे जान-बूझकर एक दुर्बोध्य, गम्भीर, व 
क्लिष्ट भाषा का प्रयोग करते हैं। ऐसा प्रतीत होता है कि वे मूर्तिपूजा के सन्देह 
के विरुद्ध सवंदा सतक रहते हैं । रामकृष्ण व्यंगपूर्वक उन्हें नरमदल के मूति- 
पूजक कहा करते थे, उनका यह कथन सव्वथा अयक्तिसंगत भी न था। एक 
दिन रामक्ृष्ण ने प्रार्थना में केशव को भगवान्‌ के समस्त गुणों की गिनती 
करते हुए सुना। 

रामकृष्ण ने पूछा : “यह सब गणना क्यों करते हो ? क्‍या एक पुत्र अपने 

१. रामकृष्ण बचनामृत में उद्धृत ब्रह्म समाज की प्रार्थना का एक नमूना 
इस प्रकार हे : ह 

“ओश्म ! तुम हमारे पिता हो। हमें ज्ञान दो ! हमें विनाश से बचाओ ! 

“ओरेम ! ब्रह्म ! सत्य ! ज्ञान! अनन्त ! वह आनन्दमय है ! वह अमर 
है! वह प्रकाशमान है ! वह शान्तिमय है ! वह सत्य है ! वह अद्वितीय है ! . . . 

“हे परम पुरुष ! हे समस्त विश्व के आदि कारण ! हम तुम्हें प्रणाम करते 
हैं! .... है ज्ञान के प्रकाश के दाता ! हे सकल विव्वों के धारण करने हारे 
प्रभु! हम तुम्हें नमस्कार करते हैं! 

“हे प्रभु। हमें असत्य से सत्य की तरफ, अन्धकार से प्रकाश की तरफ 
और मृत्यु से अमरत्व की तरफ ले चलो! हमारी आत्म! के अन्दर प्रविष्ट 
हो जाओ ! हे भयंकर प्रभ्‌ ! अपने करुणामय मुखमण्डल के द्वारा हमेशा हमारी 
रक्षा करो ! 
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पिता को कभी यह कहता है कि ए पिता! तुम्हारे पास इतने मकान, इतने 
बगीचे व इतने घोड़े हैं, इत्यादि. . .. ?' पिता के लिये अपनी समस्त सम्पत्ति को 
पुत्र के हाथ में दे देना स्वाभाविक ही है। यदि तुम भगवान्‌ व उसके गुणों 
को कोई असाधारण वस्तु समझते हो तो तुम कभी भी उससे घनिष्ठता सम्पा- 
दन नहीं कर सकते, उसके निकट नहीं पहुँच .सकते। यह मत सोचो कि वह 
तुमसे बहुत दूर है। उसे अपना निकटतम समझो! तभी वह तुम्हें अपना 
स्वरूप उद्घाटित करेगा।. . . . क्या तुम यह नहीं सोचते कि यदि तुम उसके 
गुणों पर मुग्ध होकर |भावाविष्ट हो जाते हो तो तुम मूर्तिपूजक हो ! “ 

अपने दु्बंल स्थान पर आघात पाकर केशव ने उसका प्रतिवाद करते हुए 
कहा कि जिस परमात्मा की वे पूजा करते हैं वह निराकार परमात्मा है। 
रामकृष्ण ने शान्तिपूर्वक उत्तर दिया: 

“परमात्मा साकार भी है, निराकार भी है। मूर्ति व अन्य प्रतीक उतने 
जितने तुम्हारे गृण हैं। और यह गण मृतिपूजा से भिन्न नहीं हैं, अपितु केवल 
उसी के कठोर व नीरस रूप हैं।” 

और फिर कहने लगे :-- 

“तुम कठोर व एकपक्षीय होना चाहते हो. .. . .परन्तु मेरी यह उत्कट 
अभिलाषा है कि में भगवान्‌ की जितने भी रूपों में संभव हो पूजा कर सके; 
तथापि मेरे हृदय की अभिलाषा कभी तृप्त नहीं होती। में फलू-पुष्पों की भेंट 
से उसकी पूजा करना चाहता हूँ, एकान्त में उसका पवित्र नाम जप करना 
चाहता हूँ, उसका ध्यान करना चाहता हूँ, उसकी स्तुति में स्तोत्रगान करना 
चाहता हूँ, ओर उसके आनन्द में पागल होकर नाचना चाहता हूँ,!... . जो 
भगवान्‌ को निराकार बतलाते हैं, वह ,भी उसे उसी प्रकार पा लेते हैं जसे 
कि भगवान्‌ को साकार उपासना करने वाले उसे पाते हैं। केवल विश्वास 
ओर आत्मसमर्पण यह दो ही आवश्यक वस्तु हैं।.... 

हैं में केवल उनके विवर्ण शब्दों को ही दोहरा सकता हूँ, परन्तु उनकी 
जीवित उपस्थिति, उनके व्यक्तित्व का प्रकाश, उनकी ध्वनि का स्वर, उनकी 
दृष्टि व मोहन हास्य, इन सबका वर्णन मेरी सामथ्य॑ से बाहर है। जो व्यक्ति 
भी रामक्ृष्ण के संपर्क में आया है वह उनके इन गुणों के प्रभाव का प्रतिरोध 


१. धन गोपाल मुकर्जो रचित ग्रन्थ व श्री श्रीरामकृष्ण लीला प्रसंग” का 
३६५ पृष्ठ देखिये। 


रामकृष्ण | १७९ 


नहीं कर सका है। सबसे बढ़कर दर्शकगण को प्रभावित करनेवाली वस्तु 
उनका जीवित विश्वास था। उनके लिये भाषा एक आलंकारिक परिधान न 
था जोकि जीवन की गहराइयों को जितना अभिव्यक्त करने का दावा करती 
है, उतना ही उन्हें छिपा भी लेती है। उनके अन्दर जीवन की गंभीरतायें 
साक्षात्‌ कुसुमित होकर प्रकट हो रही थीं, और वह भगवान्‌ जो कि अधिकांग 
धामिक व्यक्तियों के लिये भी केवल मात्र एक विचार की वस्तु है, जो विचार 
अज्ञात महासूष्टि के ऊपर एक अभेद्य आवरण डाल देता है, वह भगवान्‌ 
उनके अन्दर प्रत्यक्ष दिखलाई देता था। कारण, जब वे भगवान्‌ की कथा 
कहते थे तो वे एक गोताखोर के सदृश जो कि समुद्र में गोता लगाकर कुछ 
ही क्षणों में सामुद्रिक शवाल की गन्ध, व लवण के स्वाद के साथ ऊपर आ 
जाता है भगवान्‌ के अन्दर डूब जाते थे। इस गन्ध और आस्वाद के दुर्वार 
प्रलोभन कीं कौन उपेक्षा कर सकता है ? परिचम की वैज्ञानिक बुद्धि निःसन्‍्देह 
इसका विश्लेषण कर सकती है। परन्तु इसके चाहे जो भी मल उपादान हों, 
इसकी संशिलष्ट सत्ता कभी सन्देह का विषय नहीं रही है। कट्टर से कट्टर 
सन्देहवादी भी जब गोताखोर अपने समाधिस्वप्न से वापिस आ जाता है तब 
उसे स्पर्श कर सकता है, और [उसके नेत्रों में समुद्रतलवर्ती शैवाल का प्रति- 
बिम्ब देख सकता है। केशव व उनके कुछ शिष्य इस दृश्य को देखकर हीं 
विमुग्ध हो गये थे। 

जाह्नवी के वक्ष पर ऊपर-नीचे जाते हुए केशव के बजरे में बैठे हुए इस 
भारतीय प्लेटो के कथोपकथन पढ़ने योग्य हैं। इनका वर्णन करने वाले, 
जो बाद में रामक्ृष्ण के एक श्रेष्ठ प्रचारक हो गये हैं, वे पहले पहल इन 
सर्वधा विपरीत मानसिक गठन के व्यक्तियों में आकस्मिक मेल को देखकर 
विस्मित हो गये, और सोचने लगे इस 'भगवतू-उन्मत्त मनुष्य के साथ मिलने 
के लिये उस संसारी, बुद्धिवादी, अंग्रेज-उन्मत्त व देवताओं की निन्‍्दा करने 
वाले केशव का कौन सा समान आधार हो सकताईहै ? बजरे के कमरे के 


१. प्रसिद्ध फ्रांसीोसी लेखक बाल्जक के मशहूर उपन्यास की तरफ निर्देश है। 

१. श्री श्री रामकृष्ण कथामृत के लेखक म' (महेन्द्रनाथ गुप्त) के २७ 
अक्तूबर सन्‌ १८८२ के विवरण में दो कथोपकथनों का वर्णन हे। एक अन्य 
प्रत्यक्षद्रष्टा नगेन्द्रनाथ गुप्त ने सन्‌ १८८१ के एक और साक्षात्कार का वर्णन 
दिया है। (मोडने रिव्यू, कलकत्ता मई, १९२७ देखिये) । 
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एक स्तोत्र पाठ द्वारा उनकी समाधि भंग की गई।.. . . 

“उन्होंने अपने नेत्र खोले, और अपने चारों तरफ इस प्रकार देखा कि 
मानो किसी अज्ञात व अपरिचित स्थान पर बेंठे हों। गान समाप्त हो गया। 
रामकृष्ण ने हमारी तरफ देखते हुए कहा यह सब लोग कोन हैं ?” तत्पश्चात्‌ 
उन्होंने अपने मस्तिष्क पर कई बार जोर-जोर से आघात करके उच्चस्वर से 
कहा उतरो! उतरो !..... रामकृष्ण पूर्णरूप से सचेतन हो गये और मधुर 
स्वर में काली का स्तोत्र गाने लगे।” 

उन्होंने जगन्माता और परम पुरुष की एकता का गान गाया। उन्होंने 
गाया कि माँ ने आत्मा की पतंग को ऊपर उड़ा रखा है, वह परमानन्द में 
उड़ रही है। किन्तु माँ माया की डोरी से उसे अपने साथ बाँधे हुए है। 

“यह संसार माँ की करीड़ा-भूमि है। उसकी इच्छा होने पर वह हजारों 
पतंगों में से एक-दो पतंगों को माया की डोरी से मुक्त कर देती है। यह 
उसका खेल है। वह आँख की झपक के साथ विश्वासपूर्वक मानवात्मा को कहती 
है जब तक में तुम्हें और कुछ करने का आदेश नहीं करती, तब तक तुम 
संसार में जाकर रहो !.... 

और इसके बाद माँ को अनुकरण करते हुए सहास्यश्लेष के साथ रामक्ृष्ण 
केशवचन्द्र के शिष्यों से कहने लगे :--- 

“तुम संसार में हो। वहीं रहो! उसका त्याग तुम्हारे लिये नहीं है। 


छः 


विशुद्ध सुवर्ण और मिलावटी सुवर्ण, चीनी और शीरा.. . ...जिस हालत में 


भी तुम हो उसी में ठीक हो। हम कभी-कभी एक खेल खेला करते हैं, जिसमें 
जीतने के लिये सतरह पायण्ट बनाने पड़ते हैं। में उस सीमा से आगे बढ़ 
गया हूँ, और इसलियेहू हार गया हँ। परन्तु तुम चतुर खिलाड़ी हो, और तुमने 
काफी पायण्ट नहीं जीते हैं, इसलिये तुम अपना खेल जारी रख सकते हो ।. -* 


लक्ष्य करके कहते हैं: “ओ ! माँ ! वे सब सोंखचों के अन्दर कंद हैं, वे स्वतन्त्र 
नहीं हैं; क्या उन्हें कद से मुक्त नहीं किया जा सकता? ” 

१. पतंग को उपसा, जैसा में पहले ही कह चुका हूँ, रामप्रसाद के 'दिव्य 
माँ ओर मुक्त आत्मा शीर्षक स्तोन्न में, जो रामकृष्ण को अत्यन्त प्रिय था, 
पाई जातो है। नरेशचन््र के एक गान में भी जोकि रामकृष्ण बचनामृत में 
उद्धुत है, यह उपमा मिलती है। प्रायः सभो उपमायें, विशेषतः जीवनसमुद्र में 
गोता रूगाने वाले गोताखोर की उपसा कुछ-कुछ परिवर्तन के साथ बंगला के 
पग्रामगीत व काव्यों में प्रायः पंद्रहवीं शताब्दी से व्यवहृत होतो चलो आई हैं। 
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चाहे तुम परिवार में रहो या संसार में रहो, जब तक तुम भगवान्‌ का साथ 
नहीं छोड़ते, तब तक तुम्हारा कुछ नहीं बिगड़ सकता।” 

रामकृष्ण के इन स्वगत भाषणों में विचार, भावोच्छवास, इलेषात्मक 
साधारण व्यवहार-बुद्धि, और उच्चतम कल्पना अद्भुत रूप में मिश्रित रहती थी । 
परमहंस द्वारा व्यवहृत अनेक घाटों वाले भगवान्‌रूपी तालाब, तथा मकड़ी 
सदृश काली माँ की जो सुन्दर उपमायें ऊपर उद्धत की गई हैं, वे सब इन्हीं 
भाषणों में प्रयुक्त हुई हैं। वह वास्तविकता को खूब अच्छी प्रकार समझते 
थे, और अपने श्रोताओं के गंभीर अन्तस्तल का प्रत्यक्ष दर्शन करते थे। अतएव 
वह यह कल्पना भी न करते थे कि वह अपने श्रोतागण को भी अपनी मुक्त 
आत्मा की ऊचाई तक पहुँचा देंगे। वह उनकी बुद्धि और सामथ्य का पूरा-पूरा 
अन्दाजा लगाकर, उनसे उनके पूर्ण उपयोग की अपेक्षा करते थे। सबसे बढ़- 
कर रामक्ृष्ण ने केशव व उनके शिष्यों को व्यापक बौद्धिक सहिष्णुता के साथ- 
साथ जिससे कि वे उन सर्वथा विरोधी दृष्टिकोणों में भी जिनमें कि वे किसी 
प्रकार के समन्वय को पहले स्वंथा असंभव समझते थे, सत्य का दर्शन कर सकें, 
जीवन की भावना व उत्पादक प्राणशक्ति का दान किया। उन्होंने तक॑ के 
गत में पड़कर कठोर हुए व जड़ता प्राप्त उनके बौद्धिक अंगों को मुक्त कर 
दिया, ओर उन्हें नरम व गतिशील बना दिया। उन्होंने उन्हें दुर्बोध्य शुष्क 
आलोच नाओं से छुड़ाकर जीवन, प्रेम अ,र सृजन का मन्त्र पढ़ाया, जिससे 
उनकी ध मनियों में पुनः रक्‍्तसंचार होने लूगा। 

उन्होंने अन्तहीन व निरथथंक विवादों में व्यस्त केशव को कहा: 'सृजन 
करने का अर्थ है भगवान्‌ के सदृश होना। जब तुम समस्त सत्ता के सार से 
पूर्ण हो जाओगे तब तुम जो कुछ भी कहोगे वही सत्य हो जायेगा। कवियों 
ने सदगुणों व सत्य की प्रशंसा की है; परन्तु क्या उससे उनके पाठक सद्‌- 
गुणी व सच्चे हो गये हैं? जब कोई निःस्वार्थ व्यक्ति हमारे बीच में रहता है, 
तो उसका प्रत्येक कार्य सदगुण व सत्य से स्पन्दित जीवित वस्तु होता है। वह 
दूसरों के लिये जो कुछ भी करता है, उससे उनके निक्ृष्टतम स्वप्न भी उन्नत 
हो जाते हैं। वह जिसे भी स्पर्श करता है, वह पवित्र व सत्य हो जाता है। 
'वह वास्तविकता का जनक हो जाता है। वह जिस वस्तु की सृष्टि करता 


१. महात्मा गाँधी से तुलना कोजिये। वह भी लेख व भाषण द्वारा 
“धामिक प्रचार के विरोधी हैं। जब उनसे पूछा गया, “तो हम अपने अनुभवों 
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है वह कभी काल के गत॑ में विलीन नहीं होती । में चाहता हूँ कि तुम भी वैसा 
ही करो। तिरस्कार व परनिन्दा का यह चीत्कार बन्द कर दो! सत्ता की 
हस्ती को सब पर अपना आशीर्वाद घोषणा करने दो। तुम्हारे अन्दर भी वह 
दक्ति विद्यमान है, क्या तुम उसका प्रयोग करोगे ? अथवा केवल दूसरों को 
दोष दे-देकर व उनका तिरस्कार करके ही अपना जीवन विनष्ट कर दोगे ?” 
केशवचन्द्र ने रामकृष्ण के इस उपदेश को श्रवण किया, और विद्वसत्ता 
के रस से स्‍नात इस उष्ण जीवित मृत्तिका में अपनी जड़ें छोड़ दी। रामक्ृष्ण 
ने उन्हें अनुभव करना सिखाया कि मानवीय विचार के क्षुद्रतम पौधे में भी 
इस रस का बिन्दुमात्र भी कभी व्यर्थ नही जाता। केशव का मन सब धामिक 
विश्वासों के प्रति सहिष्णु व उदार हो गया, यहाँ तक कि कुछ 
ऐसे अनुष्ठानों के प्रति भी जिन्हें कि वह पहले सर्वंथा निषिद्ध बतलाते थे। 
भगवान्‌ के विभिन्न गुणों के अभिव्यंजक के रूप में वह शिव, शक्ति, सरस्वती, 
लक्ष्मी, हरि आदि नामों से भगवान्‌ को पुकारने लगे। दो वर्ष तक वे ईसा, 
बुद्ध और चेतन्य आदि परमात्मा के श्रेष्ठ अवतारों द्वारा प्रचारित विभिन्न 
धर्मों के बीच निमग्न रहे। यह तीनों महापुरुष उनके निकट एक दर्पण के ही 
विभिन्न पादवे थे। वह इन सब धर्मो के समन्वय द्वारा एक विश्वव्यापी आदर्ों 
को उपलब्ध करने की इच्छा से इनमें से प्रत्येक को बारी-बारी से आत्मसात्‌ 
करने का प्रयत्न करने रूगे। अपनी अन्तिम रुग्णावस्था में वे विशेषरूप से 
रामकृष्ण के भक्ति के रूप--आवेगमय मातुप्रेम--के प्रति आकृष्ट हुए। जब 
रामकृष्ण अन्तिम दिनों में उनसे मिलने के लिये आये तो केशव के शिष्यों ने 


को दूसरों तक किस तरह पहुँचा सकते हैं ?” उन्होंने उत्तर दिया, हमारे 
आध्यात्मिक अनुभव हमारे जाने व अनजाने ही दूसरों तक पहुँच जाते हे। 
परन्तु वे हमारे शब्दों हारा नहीं, जोकि एक अत्यन्त दुर्बेल माध्यम हैं, अपितु 
हमारे जीवन व दृष्टान्त के द्वारा पहुँचते हैं। आध्यात्मिक अनुभव विचार को 
अपेक्षा गंभीरतर बस्तु ६। हमारे जीवन के दृष्टान्त से ही आध्यात्मिक अनुभव 
स्वतः उत्सारित होते हैं। परन्तु यदि तुम अपने आध्यात्मिक अनुभवों को जान- 
बुझ्कर दूसरों तक पहुँचाने का प्रयत्न करते हो, तो तुम अपने बीच में एक 
दोवार खड़ी कर लेते हो।' (१५ जनवरी सन्‌ १९२८ को साबरमती सत्याग्रह 
आश्रम में काउन्सिल आफ दी फंडरेशन आफ इन्टरनेशनल फेलोशिप' के एक 
सम्मेलन में अनुष्ठित एक आलोचना से उद्धुत) ॥ 
२. धनगोपाल मुखोपाध्याय। 
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उनसे कहा कि (एक महान्‌ परिवरतेन हो गया है।” “वे प्रायः जगन्माता के 
साथ बातें करते दिखाई देते हैं, वे माँ की प्रतीक्षा करते हैं, और उसके लिये 
रोते हैं।” रामकृष्ण यह संवाद सुनकर आनन्द-विभोर होकर भावाविष्ट हो 
गये। इस अन्तिम साक्षात्कार के समस्त विवरण में इससे बढ़कर और कोई 
ममंस्पर्शी घटना नहीं है कि भयानक खसी के दौरे में काँपते हुए गिरते-पड़ते 
मुमूर्ष केशव दीवारों व कमरे के ,अन्दर रखे हुए मेज-कुर्सी आदि का सहारा 
लेते हुए रामकृष्ण के चरणों में प्रणाम करने के लिये आते हुए दिखाई दिये,। 
रामकृष्ण उस समय भी अधेसमाधिस्थ मुद्रा में थे, और अपने आप ही कुछ- 
कुछ बोल रहे थे। केशव चुपचाप थे, और उनके उन (रहस्यमय शब्दों को जो 
कि जगनन्‍्माता के ही कण्ठ से उच्चारित प्रतीत होते थे, पान कर रह थे। इन 
दब्दों ने केशव के सम्मुख कठोर परन्तु सान्त्वनाकारी शान्ति के साथ उनकी 
यन्त्रणा और समासन्न मृत्यु का अर्थ प्रकट कर दिया।' | 

“क्ेशवचन्द्र के धमंविश्वास और अधीर प्रेममय जीवन के बीच जो गृप्त 
विभ्रान्ति व असंगति विद्यमान थी, रामक्ृष्ण किस गंभीर अन्तर्भेदी दृष्टि से 
उसे समझ रहे थे! 

उन्होने मधुर स्वर में कहा: “तुम बीमार हो, इसमें एक गंभीर अर्थ है। 
तुम्हारे शरीर में से भगवान्‌ की खोज में अनेक भक्ति की हहरें गूजरी हैं। 


१. श्री श्रीराम्फकृष्ण प्रथम भाग, पंचम खण्ड, प्रथम और द्वितीय 
परिच्छेद । यह २८ नवम्बर सन्‌ १८८३ के सायंकाल की घटना है, जबकि 
रामकृष्ण अपने कुछ शिप्यों के साथ केदशवचन्द्र के घर गये थे। 

२. रामकृष्ण का भावादेश उस समय भी पूर्णतया दूर न हुआ था; उन्होंने 
सुन्दर फर्नोचर व दर्षणों से सुसज्जित बेठक के सामान पर दृष्टि डाली और 
मनन्‍्द मुस कान के साथ अपने आप ही कहने लगे: हाँ, कुछ समय पूर्व इन सब 
वस्तुओं की आवश्यक्ता थी; परन्तु अब वे सब बेकार हैं... . तुम स्वयं ही 
माँ यहाँ आ गई हो। माँ! तुम कितनी सुन्दर हो ! ....” इसी समय केशव 
कमरे में दा खिल हुए और रामक्ृष्ण के पेरों में गिर पड़े। 

केशव ने कहा : में आया हूँ” राम्कृष्ण ने केशव की तरफ दृष्टि निक्षेप 
किया परन्तु ऐसा प्रतीत होता था कि वे उन्हें ठीक तरह पहिचान न सके, 
और माँ और मानवीय जीवन के सम्बन्ध में अपना एकाकी भाषण जारी 
रखा। यद्यपि रामकृष्ण केशव के स्वास्थ्य की खबर लेने आये थे, परन्तु इस 
बारे में उन दोनों ने एक शब्द भी नहीं कहा। जो शब्द मेने ऊपर उद्धत किये 
हैं वे भी उन्होंने वृष्ट देर द(द 5६छच४रित किये थे। 
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तुम्हारी बीमारी इसी की साक्षी है। जिस समय वे उत्पन्न होती हैं, उस 
समय वे शरीर को कितनी हानि पहुँचाती हैं यह कह सकना असंभव है। 
गंगा के तट के साथ-साथ एक नाव बिना किसी का ध्यान आक्ृृष्ट किये गुजर 
जाती है। परन्तु कुछ समय बाद कोई बड़ी लहर, उस नाव के गुजरने के 
कारण स्थानम्रष्ट होकर नदी तट से जाकर टकराती है और उसके एक भाग 
को गिरा देती है। जिस समय भगवत्‌ दर्शन की अग्नि नश्वर शरीररूपी घर 
में प्रवेश करती है, तो वह पहले काम, क्रोव आदि रिपुओं का नाश करती है, 
फिर अहंकार को दग्ध करती है, और अन्त में वह सब वस्तुओं को स्वाहा कर 
देती है।. .. . तुम अभी तक अपने अन्तिम लक्ष्य पर नहीं पहुँचे हो! ... 
भगवान्‌ के चिकित्सालय के रजिस्टर में तुमने अपना नाम क्‍यों लिखाया था ? 
जब तक तुम्हारे नाम के आगे 'रोगमक्‍त' यह शब्द न लिखा जायेगा तब तक 
तुम्हें बाहर आने की इजाजत नहीं मिल सकती।” 

उसके बाद उन्होंने एक सुन्दर उपमा के रूप में कहा कि भगवान्‌ एक 
माली के समान कीमती गुलाब के पौधे की जडों को चारों तरफ से खोदते 
हैं ताकि वह रात्रि की ओस का पान कर सके । 

“बीमारी तुम्हारी जड़ों के चारों तरफ की मिट॒टी को खोद रही है।” 

केशव ने शान्ति के साथ सुना और मुसकराये। रामकृष्ण की मुसकान 
ने ही इस घर में मृत्यु के अन्धकार और रोगी की यन्त्रणा के ऊपर 
एक प्रकार की रहस्यमय शान्ति का प्रकाश बिखेर दिया था। जब तक केशव 
थककर, उठकर भीतर जाने न लगे तब तक रामक्ृष्ण के स्वर में कोई गंभी- 
रता लक्षित न होती थी। तब उन्होंने मुमूर्ष केशव से कहा कि उसे अन्दर के 


१. माली यह जानता है कि साधारण गुलाब के पौधे को किस प्रकार 
रक्षा की जाती है, और बसरा के गुलाब की किस प्रकार परवरिश को जाती 
है। वह उसकी जड़ की चारों तरफ की मिट॒टी को खोदकर भुरभुरी बना देता 
है, ताकि वह रात्रि को ओस का उपभोग कर सके। ओस गुलाब को ताजगी व 
शक्ति देती है। इसी प्रकार यह तुम्हारे सम्बन्ध में है। भगवान्रूपी माली 
यह जानता है कि तुम्हारे साथ किस तरह व्यवहार करना चाहिये। वह तुम्हारे 
चारों तरफ जड़ों तक खोद रहे हैं, ताकि उनकी ओस तुम्हारी जड़ों तक पहुच 
सके ओर तुम पवित्रतर बन सको तथा तुम्हारा कार्य भो महत्तर व अधिक 
चिरस्थायी हो सके।” (श्रीरामकृष्ण कथामृत, बंगला संस्करण, द्वितीय भाग, 
पंचस परिच्छेद। ) 

फा० १२ 
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धर में स्त्रियों व बालकों के साथ अधिक न रहकर एकाकी भगवान्‌ के साथ 
ही रहना उचित है। 

ओर यह कहा जाता है कि मृत्य यन्त्रणा में केशव के अन्तिम शब्द थे 
“माँ![...माँ!.... ै। 

यह समझ सकना सुगम है कि इस आदरशंवादी ने, जो परमात्मा, मुक्ति, 
कल्याण, न्याय और सत्य में विश्वास करता था, अपने वेदनामय अन्तिम दिनों 
में किस प्रकार यह जान लिया कि वह परमपुरुष भगवान्‌ से, अनधिगम्य 
परमात्मा से कितनी दूर है, और उसके निकट पहुँचने के लिये, उसका स्पर्श 
करने के लिये, उसे देखने व श्रवण करने के लिये और अपनी अस्वस्थता में 
दक्तिलाभ करने के लिये उसे रामकृष्ण की पदधूलि की ही आवश्यकता है। 
सार्वभौम अनुभव इसकी पुष्टि करता है। परन्तु यही कारण है कि जिससे 
केशव के कुछ अभिमानी शिष्य रामक्ृष्ण को क्षमा नहीं कर पाते। दूसरी 
तरफ में रामकृष्ण के अनुयायियों से भी यह अनुरोध करूँगा कि वे इसे आव- 
इयकता से अधिक महत्त्व न दें, और अपने मधुर ग्‌रु के ही चरणों का अनु- 
सरण करें। जब केशव इस अन्तिम साक्षात्कार के बाद उनके पास से 
चले गये, तब रामकृष्ण ने श्रेष्ठतम सामाजिक व बौद्धिक व्यक्तियों तथा अपने 
जसे सरल विश्वासियों से समानरूप से आदृत केशव की महानता की विनय- 
पूवक प्रशंसा की। और वे ब्रह्मसमाज के प्रति हमेशा अपना आदर-भाव प्रकट 


१. इस अन्तिम साक्षात्कार के समय रामकृष्ण के शब्दों का केशव के 
अन्तिम विचारों के ऊपर जो प्रभाव व प्रतिक्रिया हुई, वह मेरे विचार में पहले 
कभी नहीं देखी गई थी। 

रामकृष्ण बहुत देर तक उनके साथ जगन्‍माता के सम्बन्ध में बातें करते 
रहे और कहा: “वह अपने बच्चों को देखभाल करती है . . . वह जानती है कि 
उन्हें वास्तविक ज्ञान व मुक्ति किस प्रकार मिल सकती है... बालक कुछ नहां 
जानता .. . उसकी माँ सब कुछ जानती है।....-सब उसी की इच्छा के 
अनुसार होता है। ए! जगन्‍्माता ! तुम अपनी इच्छा पुरी करो, और अपने 
कार्य का सम्पादन करो। मूख मनृष्य कहता है: में ही कार्य करता हूँ।' 

इसके अतिरिक्त जब केशव यन्त्रणाकातर अवस्था में अपनी जन्मदात्री, 
पार्थिव माता को सानत्वना दे रहे थे, तो उन्होंने कहा: “परम दिव्य माँ ही मेरो 
भलाई के लिये सब कुछ भेजती है। वह मेरे साथ कभी इस पाइवे से ओर 
कभी दूसरे पाइरव से खेल करती है ।* 
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करते रहे। श्रेष्ठतम ब्रह्माममाजी भी उसी प्रकार रामक्ृष्ण को श्रद्धा व 
सम्मान की दृष्टि से देखते रहे और उनकी संगति से लाभ उठाते रहे। 
रामकृष्ण के प्रभाव ने उनकी बुद्धि व हृदय को विशालता प्रदान की और 
पाव्चात्य विज्ञान के प्रथम प्रवाह को ठीक तरह से ग्रहण न कर सकने के 
कारण, ब्रह्मसमाज को भारतीय जनसाधारण जिस आशंका व द्वेष की दृष्टि 


१. सन्‌ १८७८ में ब्रह्मममाज के अन्दर पुनः नूतन दल को सृष्टि होने 
पर जब केशव के कुछ शिष्यों ने उनका साथ छोड़ दिया तब रामकृष्ण केशव 
के प्रति अनुरक्‍्त बने रहे। परन्तु उन्होंने ब्रह्माममाज की तीनों पथक शाखाओं 
सें कोई भेदभाव स्वीकार नहीं किया, और तीनों की प्रार्थताओं में समान रूप 
से सम्मिलित होते रहे। रामकृष्ण कथामृत में रामकृष्ण की ब्रह्मसमाज में 
कतिपय उपस्थितियों का उल्लेख है, विशेषतः २८ अक्टूबर सन्‌ १८८२ का 
जब कि केशव के ब्रद्मसमाज के वाषिकोत्सव पर उन्हें निमंत्रित किया गया था 
ओर बे उसमें उपस्थित हुए थे। वहाँ उत्सुक जिज्ञासुओं ने उन्हें चारों तरफ से 
घेर लिया और धामिक समस्याओं पर उनसे अनेक प्रइन पूछ, जिनके उन्होंने 
स्वभाव सिद्ध निष्कपटता के साथ उत्तर विये। उन्होंने भजनों (कबीर के भजन ) 
व धामिक नृत्य में भी भाग लिया। वहाँ से लौटने से पुरव॒उन्होंने ब्रह्मसमाज 
सहित भज्तिति के सभी रूपों के लिये इस प्रकार सम्मान प्रदर्शित किया : ज्ञानी 
के चरणों में प्रणाम हो ! भक्त के चरणों में प्रणाम हो ! साकार ब्रह्म के 
उपासक को प्रणाम हो ! निराकार ब्रह्म के उपासक को प्रणाम हो ! पुरातन 
अह्याज्ञानियों को प्रणाम हो! आधुनिक ब्रह्मसमाज के ज्ञानियों को भी मेरा 
प्रणाम हो ! 

ब्रह्म समाज के अन्य दो दल उनके प्रति बहुत कम श्रद्धा रखते थे। सबसे 
उत्तरवर्तो साधारण समाज केशव पर उनके प्रभाव के कारण उनके प्रति देष- 
भाव तक रखता था। वेवेन्द्रनाथ के आदि ब्रह्मसमाज में वह निःसन्देह एक 
निम्न श्रेणी के व्यक्ति गिने जाते थे। २ मई सन्‌ १८८३ को जब बे आदि ब्रह्म- 
समाज के एक अधिवेशन में गये थे, तब उनके प्रति जो व्यवहार किया गया उसे 
कदापि सौजन्यपूर्ण नहीं कहा जा सकता। उस समय बालक रवीन्द्रनाथ टंगोर 
भी वहाँ उपस्थिति थे और संभवतः उन्हें उक्त घटना का स्मरण भो हो-- 
श्री श्री रामकृष्ण कथामृत देखिये। 


२. विशेषतः केशवचन्द्र के उत्तराधिकारी प्रतापचन्द्र मजूमदार ओर विजय- 
कुमार गोस्वामी, जिन्होंने बाद में ब्रह्मसममाज का परित्याग कर दिया था। 
केशवचन्द्र प्रतिष्ठापित ब्रह्मसमाज के विख्यात संगीतकार व गायक त्रेलोक्य नाथ 
सान्याल कहते हैं कि उनके बहुत से गानों की प्रेरणा उन्हें रामकृष्ण के भावावेश्ञों 
से ही मिली हे । 
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से देखने छूगे थे, उनकी उस आशंका को दूर करने व उनके हृदय में ब्रह्म- 
समाज की प्रतिष्ठा पुनः स्थापित करने में भी उसने सबसे बढ़कर भाग लिया। 

एक उदाहरण ही पर्याप्त होगा। उनके महान शिष्य स्वामी विवेकानन्द, 
ब्रह्यमाममाज के ही एक सदस्य थे, और वे उन कट॒टर सदस्यों में से थे, 
जो कि एक समय हिन्दू परम्पराओं के विरुद्ध पावचात्य तर्क के नाम पर एक 
चट्टान के समान विद्रोह के लिये खड़े थे, परन्तु बाद में वे उन्हीं का सम्मान 
व पक्षपोषण करने लगे। इस हिन्दू जागृति से पश्चिम के वास्तविक विचार 
को कोई हानि नहीं पहुँची। अब पूर्व की विचारधारा स्वतन्‍्त्र हो गई है, 
और इसलिये एक सत्ता दूसरी सत्ता को पराधीन व पददलित न करेगी अपितु 
दोनों विचारधाराओं में समान व स्वतन्त्र व्यक्तियों के समान बराबरी के 
दर्जे पर परस्पर संधि स्थापित हो सकेगी । 





८ | शिष्यों की पुकार 


रामकृष्ण और ब्रह्मससमाज के परस्पर मिलन से भारत को क्या छाभ हुआ 
है, यह अत्यन्त आसानी से देखा जा सकता है। रामकृष्ण को उससे क्‍या लाभ 
हुआ है यह सुनिदिष्ट होने पर भी इतना सहज लक्षणीय नहीं है। इसके फल- 
स्वरूप ही रामकृष्ण पहले-पहल अपने देश की शिक्षित व मध्यवित्त श्रेणी के 
सम्पर्क में आये थे और उनके द्वारा प्रगति और पादचात्य विचारधारा के अग्रदूृतों 
से उनका परिचय हुआ था। इससे पहले वह उनकी मनोवृत्ति के सम्बन्ध में 
वास्तव में कुछ न जानते थे। 

वह एक संकीर्ण व कट्टर भक्‍षत के समान न थे, जोकि अपने कक्ष के 
वातायनों को जल्दी से बन्द करने के लिये तेयार रहता है। इसके विपरीत 
उन्होंने उन्हें खुला छोड़ दिया था। रामकृष्ण के अन्दर जीवन-वक्ष के प्रत्येक 
फल का अस्वाद लेने की लहालसा, और मानवसुरूभ अतृप्त कौतृहलर इतना 
प्रबल था कि वह उन नवीन फलों का पूर्ण स्वाद लिये बिना न रह सकते थे। 
उनकी खोज करने वाली दृष्टि दरारों व छिद्रों में से घर के अन्दर घुस जाने- 
वाली लता के समान अन्दर प्रविष्ट होकर अपने आतिथ्यकर्ता के गृह के विभिन्न 
अंशों और उसके अन्दर निवास करनेवाली आत्माओं का अध्ययन कर लेती थी, 
और उन्हें और भी अच्छी तरह समझने के लिये वे उनके साथ एकदम घुल- 
मिल जाते थे। वह उनकी दुबंछताओं (और उनके महत्त्व) को भी समझ लेते 
थे, और प्रत्येक आत्मा को उसकी प्रकृृति व योग्यता के अनुसार उसके जीवन 
का आदर्श और कतंब्य निर्देश करते थे। वे किसी भी मनुष्य के ऊपर उसकी 
प्रकृति के विरुद्ध किसी आदर्श व कतंव्य को लादने की कल्पना भी न करते थे। 
उनके निकट व्यक्तिगत रूप से त्याग ही एकमात्र तात्कालिक व अन्तिम सत्य 


वस्तु थी। तथापि उन्होंने इस बात को जान लिया कि प्राय: अधिकतर मनुष्य 
२८९ 
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इस सत्य को ग्रहण नहीं कर सकते, और इस खोज से न तो उन्हें कोई आइचये 
हुआ और न किसी प्रकार का विषाद ही। मनुष्य जिन मतभेदों को कटीली 
बाड़ के समान अपने बीच में खड़े करने में व्यस्त हैं, वह उनके सम्मुख एक ही 
मेंदान में फूलने वाली उन झाड़ियों के अतिरिक्त, कुछ नहीं थे, जोकि दृश्य को 
विचित्रता प्रदान करती हैं । वे उन सभी से प्यार करते थे। वे उनमें से 
प्रत्येक के लक्ष्य व उस तक पहुँचने के मार्ग को देख सकते थे, और प्रत्येक को 
उसके अनुसरण करने योग्य मार्ग पर चलने का निर्देश करते थे। वह जब किसी 
व्यक्ति से बात करते थे, तो दशंकगण यह देखकर विस्मित हो जाते थे कि वे 
तत्काल उसी व्यक्ति द्वारा अपने विचारों को अभिव्यक्त करने के लिये प्रयुक्त 
की जानेवाली शब्दावली व शैली का प्रयोग करने लूगते थे । यह केवल सब्वतो- 
मुखिता ही न थी। उनकी आत्मा डाँड पर अपना पूरा काबू रखती थी, और 
यदि वह मनुष्यों को तट के एक स्थान से किसी दूसरे स्थान पर छे जाती थी 
तो वह हमेशा भगवान्‌ रूपी तट ही होता था। वह उन्हें अपनी शक्ति से ही 
पार उतरने में अज्ञात रूप से सहायता करते थे। चूँकि वे विश्वास करते थे 
कि समस्त प्रकृति भगवान्‌ की दी हुई है, इसलिये प्रत्येक प्रकृति को उसका 
निर्दिष्ट पथ दिखाकर उसकी अन्तिम परिणति तक पहुँचा देना ही वे अपना 
कतंव्य समझते थे। उनके अन्दर आध्यात्मिक पश्रप्रदशन की शक्ति विद्यमान है, 
इस तथ्य की उपलब्धि उन्हें बिना किसी इच्छा व प्रयत्न के ही हो गई थी। 
इटेलियन पुनर्जागरण के यूग में आदशमत्र के रूप में प्रयुक्त की जानेवाली 
एक पश्चिमी कहावत है कि: इच्छा करना ही समर्थ होना है।” जिन नव- 
यूबकों को अभी प्रत्येक चीज करनी शेष है उनके लिये यह एक सुन्दर नारा है। 
परन्तु अपेक्षाकृत प्रौढ़ मनृष्य जोकि केवल शब्दों से सन्तुष्ट नही होते, और 
जो कम पर बल देते हैं, वे इस मन्त्र को इस प्रकार उलट कर कहते है कि: 
“समर्थ होना ही इच्छा करना है। 


१. किसी व्यक्ति ने उनसे पूछा कि ब्रह्मसमाजियों व अन्य हिन्दुओं में 
क्या अन्तर है ? उन्होंने उत्तर दिया : “कोई विशेष अन्तर नहीं है। शहनाई 
बजाते समय एक व्यक्ति ऊंचा स्वर बजाता है, दूसरे उससे नीचे स्वर बजाते 
हैं। ब्राह्मगण हमेशा एक ही स्व॒र--श्रह्म के निराकार रूप--को ही बजाते रहते 
हैं। परन्तु हिन्दू परमात्मा के विभिन्न रूपों का स्वर बजाते हैं।* 

२. मूल कहावत है '५०४।०१४४, ०!८४४ 9०प९ए०7४ जिसका यह दाब्दायें है । 
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रामकृष्ण को अचानक ही अपनी शक्ति, और उसके उपयोग के लिये विश्व 
की पुकार का बोध हुआ। भारत के कुछ श्रेष्ठतम मनीषियों पर भी उसका 
आधिपत्य इन मनीषियों की दुबंछता, उनकी अपृप्त आकांक्षा, उन्हें विज्ञान से 
प्राप्त होने वाले उत्तरों की अ३रणता और उसके हस्तक्षेप की आवश्यकता को 
प्रकट करता है। संगठन की कितनी शक्ति है, और कुछ आध्यात्मिक चेतना 
सम्पन्न नवयुवकों का एक दर जब अपने बड़े भाई के चारों ओर एकत्रित 
हीकर, समवेत भाव से भगवान्‌ के चरणों में अपने प्रेम का अब्यं अपंण करता 
है, तो उसका क्‍या सौन्दर्य है, यह सब रामक्ृष्ण ने ब्रह्म समाज में देखा था। 
इसके फलस्वरूप उनका आदश जो कि अभी तक अनिदिष्ट था, वह तत्काल 
स्फटिक की भाँति सुस्पष्ट हो उठा। पहले यह एक निर्णयगगर्भित सचेतन विचार 
के प्रदीप्त केन्द्र पर एकाग्र हुआ और पुन: कार्य रूप में परिणत हो गया। 
सबसे पहले उसने परमात्मा के साथ अपने सम्बन्धों को पूर्णरूप से देखा। 
उसने देखा कि उसके अन्तवर्ती यह परमात्मा अन्य साधनों की तरह केवल 
व्यक्तिगत मुक्ति से सन्तुष्ट नही हो सकता। परन्तु यह उससे मनुष्य-जाति के 
प्रेम व सेवा की अपेक्षा करता है। उसके आध्यात्मिक संघर्ष, उसके भावावेश, 
उसकी उपलिब्धयाँ आदि कोई भी वस्तु केवल उसके अपने लाभ के लिये नहीं हैं । 


१. भरवी ब्राह्मणी ने जो पहले यह घोषणा की थी कि रामकृष्ण अवतार 
हैं, रामकृष्ण ने भी अब उसे स्वीकार किया। परन्तु इस सम्बन्ध में वह किसी 
प्रकार की चर्चा पसन्द न करते थे, और अपने सम्मुख इस प्रकार का उल्लेख 
सहन न करते थे। साधारणतया आत्म प्रशंसा उन्हें कभी अच्छी न लगती 
थी। वह जन-साधारण के सम्मुख किसी विशेष आध्यात्मिक शक्ति की बात 
कभी स्वीकार न करते थे। इससे उनके कुछ अनुयायी, जो कि उनमें स्वयं भो 
हिस्सेदार होना चाहते थें, उनसे असन्तुष्ट भी हो जाते थे। आन्तरिक कम 
व गुप्त प्रकाश में ही उनका दृढ़ विश्वास था, जिसका वह कभी दिखावा न करते 
थे। मे अपने पश्चिमदेशीय पाठकों से एक प्रइन पुछना चाहता हँ--जो कि संभवतः 
उन्हें अप्रिय प्रतीत हो--कि किसी आदरों में वह तीत्र, आवेगमय आत्म-विश्वास, 
जो कि हमारे महापुरुषों पर विचार व कर्म का गुरुतर भार सॉंपता है, क्‍या वह 
ठीक इसी प्रकार की एक अन्तद षिट, व्यक्तित्व की सीमाओं को अतिक्रान्त करने- 
बाली सत्ता की पूर्णता के हो बहुत कुछ अनुरूप नहीं है ? हम उसे चाहे जिस 
नाम से भी पुकार, उससे कुछ अन्तर नहीं आता। 

२. सेवा' शब्द जो कि रामकृष्ण के शिष्यों ने अपने सिशन के साथ जोड़ा 
है, रामकृष्ण ने स्पष्टतः उसका व्यवहार नहीं किया था। परन्तु आत्म-त्याग 
करके भी दूसरों की सेवा के लिये प्रेम की जिस शिक्षा का उन्होंने प्रचार किया है, 
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“कार्य करो, परन्तु अपने लिये नहीं। 

वे सब मानव उन्नति और आध्यात्मिक उपलब्धि के नवयुग के लिये मार्गे- 
निर्माण करने के साधन के रूप में थे। अन्य पुरुषों को मोक्ष की इच्छा व 
आशा का अधिकार है, परन्तु उसे नही। वह उसे अपना लक्ष्य नहीं बना सकता। 
प्रत्येक शताब्दी में जब-जब भी मनृष्य-जाति पर विपत्ति आई है, उसने उनकी 
सहायता के लिये जन्म धारण किया है । और अपने समसामयिक मनुष्यों को 
एक झण्डे के नीचे एकत्रित करने के लिये वे जिस आह्वान व मोक्ष की वाणी 
का प्रयोग करते थे वह इस प्रकार है :--- 

१--मूलत: और अपने विश्वासियों के अकपट आनन्‍्तरिक विश्वास की दृष्टि 
से सभी धर्म सत्य धर्म हैं। इस सार्वभौम सत्य को रामक्ृष्ण ने अपनी साधारण 
बुद्धि और अन्तर ष्टि द्वारा प्राप्त किया था, और पृथ्वी पर उसके अवतरण 
का यही मुख्य लक्ष्य था। 

२--दैतवाद, विशिष्टाह्वतवाद और विशुद्ध अद्वतववाद आध्यात्मिक विद्या 
के यह तीनों वाद परमसत्य के मार्ग की तीन मंजिलें है। वे परस्पर विरोधी 
नहीं टै, अपितु एक-दूसरे की प्रक हैं । विशेष स्तर के व्यक्तियों के मानसिक 
गठन की अनुकूलता की दृष्टि से इन विशेष स्तरों की उपयोगिता है। जन- 
साधारण के लिये, जो कि इन्द्रियानुभूति द्वारा आक्ृष्ट होते हैं, बाह्य।नुष्ठान, 
संगीत, मूति और प्रतीक य॒क्‍त द्वतवादी धर्म ही श्रेयस्कर है। विशुद्ध बुद्धि ही 
विशिष्टादेतवाद तक पहुँच सकती है। यह जानती है कि इससे परे भी कोई 
वस्तु है, परन्तु यह उसकी उपलब्धि नहीं कर सकती। उस परम की उपलब्धि 
के लिये एक अन्य स्तर है, और यौगिक साधना द्वारा ही उस अव्णनीय, 


वह मूलतः सेवा की ही शिक्षा है। स्वामी अशोकानन्द ने स्पष्ट ही दिखलाया 
कि सेवा ही इसकी प्रेरक शक्ति है। (7४6 (08 9|7 ० $फक्षणां ४]एट2ॉ८७- 
74708 ॥000८0४72८5' प्रबन्ध देखिये, प्रबुद्ध भारत पत्रिका, अलरूमोड़ा, फरवरी 
१९२८) हम अगले खण्ड में इस सम्बन्ध में और आलोचना करेंगे। 

१. वर्जिल हारा व्यवहृत एक पद जिसका अर्थ है, “तुम कर्म करो, परन्तु 
अपने लिये नहीं ।” 

२. यहाँ पर एक अद्भुत बात उल्लेख करना चाहता हूँ। ऐसा सुना जाता 
है कि रामकृष्ण ने उत्तर पश्चिम दिद्या की तरफ संकेत करते हुए कहा था कि 
दो सौ वर्ष पदचात्‌ वे पुनः उस स्थान में अवतार रूप में प्रकट होंगे। (रूस में ? ) 

३. श्रीरामकृष्ण जीवनी--पृष्ठ ३४२-३४७। 
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निराकार व अव्यय परब्रह्म का पूर्वास्वाद मिल सकता है। वह शब्द और मन 
के ताकिक साधनों से अगम्य है। यह उपलब्धि” का अन्तिम शब्द है। यह 
अद्वितीय सत्ता के साथ ऐक्य संपादन है। 

३--इस विचारधारा की श्रेणी के समानान्तर स्वभावतः एक कतेंव्यों को 
श्रेणी भी है। साधारण मनुष्य संसार में रहता है, और वहीं रहते हुए अत्यन्त 
उत्साह व प्रेम के साथ अपने कर्तव्यों का पालन कर सकता है व करता है; 
जिस प्रकार एक साधु नौकर यह जानते हुए भी कि घर उसका नहीं है, फिर 
भी उस घर की हिफाजत करता है। पवित्रता और प्रेम के द्वारा उसे अपनी 
इच्छाओं व वासनाओं से मुक्त होना है। परन्तु वह धीरे-धीरे और धैर्य तथा 
विनय के साथ ही हो सकता है। 

“केवल उन्ही कर्मो का दायित्व ग्रहण करो जो तुम्हारे पवित्र विचारों व 
स्वप्नों में आते हैं। विराट कार्यो का दायित्व लेकर अपनी चापल्सी मत करो। 
जिन छोटे-छोटे कार्यो को तुम भगवान्‌ के अर्पण कर सकते हो उन्हीं का दायित्व 
लो। तब ज्यों-ज्यों तुम्हारी निःस्वार्थता व पवित्रता की अभिव्यक्ति होगी-- 
ओर आत्तमिक गुणों का विकास बहुत शीघ्वता से होता है--त्यों-त्यों यह अपने 
आप ही भौतिक जगत्‌ में अपना मार्ग बना लेगी, जिस प्रकार हिमालय की कठोर 
चट्टानों से निकलकर गंगा ने हजारों मील भूमि को जलधारा द्वारा सिचित 
किया है। 

जल्दबाजी मत करो, धीरे धीरे अपनी ताकत के अनुसार कदम बढ़ाओ। 
तुम निशचय ही अपने लक्ष्य पर पहुंच जाओगे, इसलिये भागने की जरूरत नहीं 
है! परन्तु रुको मत! “धम वह पथ है जो परमात्मा तक पहुँचा देता है 
परन्तु एक मार्ग एक घर नहीं है। ....” “और क्‍या यह बहुत लम्बा भी 
हो सकता है ? -- हाँ अवस्था के अनुसार। पथ की दूरी सबके लिये समान 
है। परन्तु इसे पार कर लक्ष्य तक पहुँचने में कुछ व्यक्तियों को अपेक्षाकृत 
अधिक समय लगता है। ४ 

कुम्हार धूप में अपने बतन सुखाता है। उनमें कुछ पहले ही पके हुए 
बतेन हैं ओर कुछ कच्चे हैं। कभी-कभी कोई जानवर आकर उनके ऊपर से 
गुजर जाता है, और उन्हें तोड़ डालता है। (तब मृत्यु आ जाती है)... 
कुम्हार कच्चे बतेनों को फिर इकट्ठा करता है, और उनमें जल देकर मुलायम 
१. धनगोपाल मुकर्जो रचित पूर्वोक्त ग्रंथ देखिये। 
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करके फिर चाक पर चढ़ाता है; वह उन्हें बेकार नहीं जाने देता। परल्तु 
जब परमात्मा रूपी सूर्य तुम्हारा पाक परिपूर्ण कर देता है तो कुम्हार उसके 
अवशषों को वेसे ही छोड़ देता है, क्योंकि फिर वह माया के उपयोग की वस्तु 
नहीं रहते। अपवादस्वरूप केवल एक-दो परिपक्व बतेनों को ही वह मनुष्य 
जाति के लिये नमूने के तौर पर माया जगत्‌ में रहने देता है।' 

रामकृष्ण एक ऐसे ही मनुष्य थे, और जो व्यक्ति उनसे एक पड़ाव पीछे 
थे, उनकी खोज करना, और माँ की इच्छा पूर्ण करने के लिगय्रे उनके साथ एक 
ऐसे शिष्य-समाज का संगठन करना जो कि विश्व में उनके सन्देश का प्रचार 
कर सके व उनकी समस्त सत्यों का समावेश करनेवाली वाणी की शिक्षा दे 
सकें, यही उनका लक्ष्य था। यह सन्देश सार्वेभौम था--परमात्मा के सब 
पादर्वों, प्रेम और ज्ञान के सब प्रकाशों, और मनुष्य-जाति के सब रूपों के 
समन्वय व एकता का सन्देश था। इससे पूव किसी भी व्यक्ति ने परम सत्ता के 
एक पाहवे से अधिक की उपलब्धि का प्रयत्त न किया था। सभी पारश्वों की 
उपलब्धि आवश्यक है। यही इस यूग का कतेंव्य है। और जिस व्यक्ति ने 
अपने आपको अपने जीवित भाइयो में से प्रत्येक के साथ एकाकार करके, 
अपने अन्दर उनके नेत्रों, उनकी इन्द्रियों, उनके मस्तिष्क व हृदय को धारण 
करके उस उपलब्धि को पूर्ण किया था, वह ही इस नवयुग का सर्वश्रेष्ठ नायक 
व पथप्रदर्शक है। 

रामकृष्ण ने जसे ही अपने इस आदर्श का साक्षात्कार किया, वसे ही 
उसे क्रियान्वित करने के लिये उनके अन्दर तीत्र अभिलाषा प्रज्वलित हो उठी ।* 


* बंकिमचन्द्र चेटर्जो से साक्षात्कार ता० ६ दिसम्बर सन्‌ १८८४। 
उन्हें ने कहा था। जो अपने अन्तिम जन्म में हैं।” 
» स्वामी अश्ोकानन्द का पुर्वोल्लिखित प्रबन्ध देखिये । 

४. रामकृष्ण को सन्‌ १८६३ में यह अन्तर्बोध हुआ कि बहुत सी विश्वासी 
व पवित्र हृदय आत्मायें उसके पास आयेंगी। (श्रीरामकृष्ण जीवनी पृष्ठ २०३ 
देखिये ) । परन्तु सन्‌ १८६६ से पूर्व रामकृष्ण ने इस पर कोई विशेष ध्यान 
नहीं दिया। शारदानन्द के लेखानुसार इस वर्ब की दीध॑ समाधि के बाद ही 
अपने भावी शिष्यों के लिये उनके हृदय में प्रबल इच्छा का संचार हुआ। प्रति 
सायंकाल वे उनके लिये जोर-जोर से प्रार्थना करते थे। अगले छः वर्षों के 
अन्त के लगभग (१८६६-१८७२) यह संकट अपनी पराकाष्ठा पर पहुँच गया 
था। शिक्षक के गुरु दायित्व को प्रहण करने के लिये समय होने और उस समय 


९० >»९)! ४ 
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एक पक्षियों के जादूगर के समान उन्होंने अन्य पक्ष्संचारी आत्माओं को अपनी 
छतरी के चारों ओर एकत्रित होने के लिये शून्य में अपना व्याकुल आमन्त्रण 
भेज दिया। समय बहुत हो चुका था। वह अधिक प्रतीक्षा न कर सकते थे। 
उन्हें अपने दक को एकत्र करना था। दिन-रात उन्हें अपने इन प्रिय साथियों 
का विचार सताने लगा। उनका मन उनके लिये चीत्कार करने लगा . 

' मेरी तीत्र अभिलाषा का कोई अन्त न था। बुरा या अच्छा उसी दिन 
उसे मुझे पूरा करना था। मेरे चारों तरफ कोई क्या कहता था, मुझे इसका 
कुछ पता न था।. . . . मेरे मन में वही बसे हुए थे। में उन्हें देख सकता था। 
मेने पहले ही यह निश्चय कर लिया कि अमुक अमुक को क्या क्‍या कह । है। 
. दिन के अन्त तक उनका विचार ही मेरे मन पर बोझा बनकर सवार 
हो गया।... .एक दिन और गूजर गया पर वे तब तक भी न आये ! 
घण्टा बजा, शंख ध्वनि हुई। प्रकाश धीरे-धीरे म्लान हो गया। में क्षत- 
विक्षत हृदय के साथ छत पर चढ़कर चीत्कार करने लगा : मेरे बालको ! 
आओ ! तुम कहाँ हो? म॑ तुम्हारे बिना जिन्दा नहीं रह सकता... . में 
उन्हें अपनी माँ, दोस्त व प्रेमी से भी बढ़कर प्यार करता था। में उन्हें दिल 
से चाहता था; और उनके बिना मरा जा रहा था। 

रात्रि की निःस्तब्धता में यह आत्मा का आतेनाद पवित्र सर्प की तरह 
ऊपर उड चला। और पक्षधारी आत्माओं के ऊपर इसके आकर्षण का 
असर हुआ। किसका आदेश व किसकी शक्ति उन्हें आक्ृष्ट कर रही है, 
यह न जानते हुए भी चारों दिशाओ से वह यह अनुभव करने लगे कि उन्हें 
कोई अपनी ओर खीच रहा है, मानो वे किसी अदृश्य सूत्र में वेधे हुए खिचे 
चले जा रहे है। वे चक्‍कर काटने लगे, समीप आने लगे और अन्त में एक- 
एक करके उनके पास आ गये। 


के भारत की आध्यात्मिक अवस्था को हृदयंगम करने के लिये उन्हें भी कुछ 
और समय की आवश्यकता थी।इस समय के अन्त में उन्हें स्वप्न में अपने 
शिष्यों के देन हुए । (स्वामी विवेकानन्द की जीवनी, प्रथम खण्ड ३६० पृष्ठ 
देखिये ) । उन्होंने सर्वप्रथम सन्‌ १८७४ के अन्त में व सन्‌ १८७५ के प्रारंभ 
में, जब उनका केशव से परिचय हुआ था, तभी अपना प्रचारकायें प्रारंभ किया 
था। उनका प्रचार कारू १८७४ से सन्‌ १८८६ के अगस्त मास तक बारह 
वर्ष के लगभग जारी रहा। 
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सबसे पहले जो शिष्य आये (यह सन्‌ १८७९ की घटना है) वे कलकत्ता 
के मध्यवित्त श्रेणी के दो बुद्धिजीवी व्यक्ति थे। वे दोनों परस्पर चचेरे भाई 
थे। उनमें से एक कलकत्ता मेडिकल कालेज में डाक्टरी का अध्ययन कर 
रहा था, और कट्ठर भोतिकवादी तथा निरीश्वरवादी था। उसका नाम 
रामचन्द्र था। दूसरा व्यक्ति मनमोहन मित्र विवाहित, व एक परिवार का 
अभिभावक था। ब्रह्मसमाज पत्रिका में रामकृष्ण के सम्बन्ध में कुछ पंक्तियाँ 
देखकर उसका ध्यान उनकी तरफ आक्ृष्ट हुआ था। वे आये और रामक्ृष्ण 
ने उन्हें अपने वशवर्ती कर लिया। उन्होंने संसार त्याग नहीं किया, न रामक्ृष्ण 
ने उन्हें इसके लिये कभी उत्साहित किया। किन्तु इस असाधारण व्यक्ति के 
चरित्र व मधुर व्यवहार से ही वे मग्ध हो गये। वे ही रामक्ृष्ण के सर्वेश्रेष्ठ 
दो शिष्यों को उपके सम्पर्क में लाये--एक ब्रद्मयानन्द, (राखालचन्द्र घोष), 
जो रामक्ृष्ण मठ के सर्वप्रथम मठाव्यक्ष हुए, और दूसरे विवेकानन्द (नरेर्द्र- 
नाथ दत्त ), जिसको प्रतिभा व विलक्षण बृद्धि ने समस्त भारत व विश्व को 
ज्ञान का प्रकाश दिया । 
प्रधान व्यक्तियों के सम्बन्ध में आलोचना करने से पूर्व जो शिष्य सन्‌ 
१८७९ से १८८५ तक रामक्ृष्ण के चारों तरफ आकर एकत्रित हुए थे, 
उनमें सबसे अधिक परिचितों के नाम, और साथ ही उनके जन्म व व्यवसाय 
के सम्बन्ध में ययास्तभव संक्षिप्त विवरण नीचे देता हैँ :-- 
१८७९: १ओऔर२. डाक्टर रामवद्ध दत और उ का भतीजा। मतमोहन मित्र । 
३--रामचन्द्र बाबू का नौकर लाटू। बिहार के एक साधारण घर में 
उसका जन्म हुआ था। बाद में आश्रम में उन्हें अदभतानन्द नाम 
दिया गया। 
४--सुरेन्द्रनाथ मित्र। यह एक अंग्रेजी फर्म के एक धनो कमचारी थे। 
गृहस्थ व ब्रह्मसमाज के सदस्य थे । 
१८८१ : 
५--राखाल चन्र घोष। एक जमोंदार के पुत्र थे। बाद में ब्रद्मानन्द 
के नाम से रामकृष्ण मठ के प्रथम अध्यक्ष नियुक्त हुए । 
.._ १. शारदानन्द के अनुसार रामकृष्णके सभी शिष्य सन्‌ १८८४ से पुर 


ही उनके पास आ गये थे, और उनमें से अधिकतर सन्‌ १८८३ और १८८४ 
के मध्य में आये थे। 
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६--गोपाल, ज्येष्ठ भाई, एक कागज-विक्रेता (बाद में अद्वेतानन्द ) 
७--नरेन्द्रनाथ दत्त, एक बुद्धिमान्‌ युवक। इनका एक क्षत्रिय परिवार 
में जन्म हुआ था। (बाद में विवेकानन्द) 
१८८२ :; 
८--महेन्द्रनाथ गुप्त। यह कलकत्ता द्याम बाजार के विद्यासागर हाई- 
स्कूल के प्रधान शिक्षक थे। बाद में इन्होंने म' इस संक्षिप्त नाम 
से श्री श्री रामकृष्ण कथामृत! की रचना की । और यदि में 
भूल नहीं कर रहा हूँ तो इन्होंने ही मौर्टन इन्स्टीट्यूट' की स्थापना 
की थी व वही उसके परिचालक हैं। 
९--तारकनाथ घोषाल। यह एक वकील के पुत्र व ब्रह्मसमाज के 
सदस्य थे। और शिवानन्द नाम से आजकल रामक्ृष्ण-मठ के 
अध्यक्ष हैं। 
१०--जोगेन्द्रनाथ चौधरी। दक्षिणेश्वर के एक कुलीन ब्राह्मण परिवार 
में इनका जन्म हुआ था। बाद में योगानन्द नाम से प्रसिद्ध हुए । 
१८८३: 
११--शशिभषण | (परिवर्ती नाम--रामकृ्ृगानन्द ) 
१२--शरच्चन्द्र चक्रवर्ती (बाद में शारदानन्द)। यह पच्चीस वर्ष से 
भी अधिक समय तक रामकृष्ण मिशन के मंत्री रहे है। यह जन्म से 
ब्राह्मण और ब्रह्मसमाज के सदस्य थे। इन्होंने रामकृष्ण की विरुयात 
जीवनी लिखी है। 
१३--कालछीप्रसाद चन्द्र | यह एक अंग्रेजी भाषा [के अध्यापक के पुत्र 
थे। (बाद में अभेदानन्द ) 
१४--हरिनाथ चट्टोपाध्याय। यह जाति से ब्राह्मण थे। (बाद में 
तुरीयानन्द नाम से परिचित हुए) 
१५--हरिप्रसन्न चेंटर्जी। एक विद्यार्थी थें। (विरजानन्द) 
१८८४ :] 
१६--गंगाधर घटक। यह चौदह वर्ष के एक नवयूवक विद्यार्थी थे। 
(बाद में अखण्डानन्द ) 
2-३. अर्थात्‌ सन्‌ १९२८ में जबकि लेखक ने मूल पुस्तक लिखी । 
--अनु वादक 
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१७--गिरीशचन्द्र घोष। यह एक प्रसिद्ध अभिनेता व नाटककार थे। 
यह आधुनिक बंगाली रंगमंच के प्रतिष्ठाता, और कलकत्ता स्टार 
थियेटर के डायरेक्टर हैं। 

१८८५ 

१८--सुबोध घोष। एक सत्रह वर्ष का छात्र। इनके पिता ने कलकत्ता 
में काली के एक मन्दिर की स्थापना की थी । (बाद में सुबोधानन्द ) 

१९--पूर्ण चन्द्र घोष । यह रामक्ृष्ण के मुख्य शिष्यों में से एक थे, और 
तेरह वर्ष की अवस्था में ही उनके शिष्य हो गये थे। 

निम्नलिखित व्यक्तियों का रामकृष्ण के साथ कब प्रथम परिचय हुआ, 

इसके सम्बन्ध में ठीक तरीव्रों का निश्चय नहीं कर पाया हूँ। 

२०--धनी जमीदार बलराम बसु। यह एक प्रोढ़ ववस्क और अत्यन्त 
धार्मिक वृत्ति के व्यक्ति थे। रामक्ृष्ण मठ की प्रतिष्ठा में इन्होंने 
बहुत आथिक सहायता दी है। 

२१--प्रेतविद्या की प्रक्रिया का तरुण माध्यम नित्य निरंजन घोष। 
रामकृष्ण ने अपनी शक्ति द्वारा उसका प्रेततत्त्वों में से विश्वास 
हटाया था। (बाद में उसका नाम निरंजनानन्द हुआ।) 

२०--देवेन्द्र मजूमदार। यह एक वृद्ध, विवाहित भद्र व्यक्ति थे जो एक 
बंगाली जमींदार के कमंचारी थे, और बँगला कवि सुरेन्द्रनाथ के 
भाई थे। 

२ ३--बाबूराम घोष। यह बीस वषे की आयु के एक छात्र थे। (बाद 
में प्रेमानन्द) 

२४--तुलसी चरण दत्त । एक अट्ठारहवर्षीय विद्यार्थी। (निर्मलानन्द ) 

२५--दुर्गाचरण नाग। यह रामक्ृष्ण के संसारी शिष्यों में सबसे मुख्य 
थे। यह पुरातन स्वर्गीय कथाओं में वणित सच्चे महात्मा के समान 
थे। 
: --  इत्यादि। 


१. “यदि तुम हमेद्या भूतों के बारे में सोचते रहोगे तो तुम स्वयं भी भूत 

हो जाओगे । और यदि तुम भगवान्‌ का स्मरण करोगे तो तुम भी भगवान्‌ 
बन जाओगे । चुनाव तुम्हारे हाथ में हे ! 

२. शारदाप्रसाद मित्र (स्वामी त्रिगणातीत) का नाम इस तालिका में 
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ऊपर की तालिका से स्पष्ट प्रतीत होता है गरीब भृत्य लाट को छोड़कर 
रामकृष्ण के शिष्यों में अधिकांश बुद्धिजीवी, एवं कुलीन ब्राह्मण और 
धनी मध्यवित्त श्रेणी के व्यक्ति थे। वे या तो किशोर थे या युवक थे; 
और उनमें से बहुत से ब्रह्मसमाज से आये थे। परन्तु मेने केवल उन्हीं का 
उल्लेख किया है जोकि पूर्ण रूप से रामक्ृष्ण के अनुयायी व उनके विचारों के 
प्रचारक हो गये थे। 

सब जातियों और श्रेणियों के हमेशा आते-जाते रहनेवाले मनुष्यों की एक 
भीड़ हमेशा उन्हें अधीरता के साथ घेरे रहती थी। महाराजा, भिखारी, 
संवाददाता, पंडित, कलाकार, भक्त, ब्रह्मममाजी, ईसाई, मुसलरूमान, धर्म- 
विश्वासी, कर्मनिष्ठ व व्यवसायी, बाल, वृद्ध व वनिता सभी प्रकार के मनुष्य 
एक साथ आकर उस भीड़ में शरीक होते थे। प्रायः वे बहुत दूर से यात्रा 
करके शंकानिवारण के लिये उनके पास आते थे और रामक्ृष्ण को दिन-रात 
विश्ञाम न मिलता था। चौबीस घण्टों में से बीस घण्टों तक वह सभी आग- 
न्तुकों के प्रश्नों का उत्तर देते थे। यद्यपि उनका दुबल स्वास्थ्य कठिन परि- 
श्रम के कारण नष्ट हो गया था, फिर भी वे किसी को इनकार न करते थे, 
अपितु सब को समान भाव से अपनी सहानुभूति, अपना ज्ञान, और आत्मा 
की वह अद्भुत शक्ति, जो कि उनके बिना एक शब्द कहे भी, दरशेकों के 
मन को बलात्‌ जकड़ लेती थी और कई-कई दिनों तक उन्हें परिवातित कर 
डालती थी, प्रदान करते थे। सभी सच्चे धमंविश्वासी उन्हे श्र%॥ की दृष्टि से 
देखते थे। और विभिन्न धर्मावलम्बी मनुष्य, जिससे उनके सन्‍्मुख अपनी 
विभिन्नताओं पर आलोचना कर सके, और वह उनमें समन्वय स्थापित कर 
सकें, इस विचार से वे सभी धर्मावरमम्बियों का खुशी से स्वागत करते थे। 

परन्तु उनके निकट यह संगतिसाधन का ही एक अंग मात्र था। वे 
परस्पर युध्यमान धामिक सम्प्रदायों में संगति स्थापन की अपेक्षा किसी अत्यन्त 
महत्तर वस्तु की इच्छा रखते थे--वह चाहते थे कि मनुष्यमात्र, मनुष्य को 
समझ सके, अन्य मनुष्यों से प्रेम व सहानुभूति कर सके--कि वह समस्त 
मानव-जाति के साथ अपने-आप को एक कर सके। कारण, चूंकि भगवान्‌ 





लिखना रह गया है। वह रामकृष्ण के आश्रमवासी शिष्यों में से थे । 
“--अनुवादक । 
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प्रत्येक मनुष्य के अन्दर विद्यमान हैं, इसलिये प्रत्येक मनुष्य का जीवन ही 
उसका धर्म है, और वही सब मनुष्यों का धर्म होना चाहिये। 

मानव-जाति में चाहे कितना भी पार्थक्य क्‍यों न हो, हम जितना ही उसे 
प्रेम करेंगे, उतना ही भगवान्‌ के निकटतर हो जायेंगे। मन्दिरों में भगवान्‌ 
की खोज, अथवा भगवान्‌ के निकट किसी अलौकिक चमत्कार व आविर्भाव 
के लिये निवेदन सर्वत्रा अनावश्यक है। वह प्रतिक्षण यहाँ पर, वहाँ पर, 
व प्रत्येक स्थान पर विद्यमान है। हम उसे देख सकते हैं, स्पर्श कर सकते 
हैं; क्योंकि वही हमारा बन्धु, हमारा मित्र, हमारा शत्रु व हमारी आत्मा है। 
और चौंकि यह सर्वव्यापी परमात्मा रामकृष्ण की आत्मा से प्रवाहित होता था, 
इसलिये रामक्ृष्ण के प्रकाश से उसके चारों तरफ संख्यातीत मनुष्य चुपचाप 
बिना जाने ही प्रकाशित हो जाते थे, और कारण न जान सकने पर भी 
अपने-आपको पहले ही अपेक्षा उन्नत व शक्तिशाली अनुभव करते थे। 

उन्होंने अपने शिष्यों से कहा: 

“अब हमें नई बनियाद पर इमारत खड़ी करनी होगी। हमें एक ऐसा 
तीत्रतर आन्तरिक जीवन व्यतीत करना होगा कि वह एक परम सत्ता का रूप 
धारण कर ले। और वह परम सत्ता सत्य का अवर्णनीय प्रकाश फैला देगी। 
नदियाँ इसीलिये उमड़ती और भागती हैं, क्योंकि उनका स्वामी पव्वत, शान्त 
और स्थिर रहता है। ..... चाहे कितनां भी समय क्‍यों न लग जाये, हमें 
भी अपने अन्दर भगवान्‌रूपी पर्वत को खड़ा करना है, और जब वह खड्ा 
हो जायेगा तो उसमें से हमेशा के लिये सब मनुष्यों के लिये करुणा और 
प्रकाश की नदियाँ बहने लगेंगी ।' 

इसलिये वहाँ किसी नये धर्म की स्थापना व व्याख्या का कोई प्रइन ही 
न था। परमानन्द ने उन्हें प्राथना में कहते हुए सुना था : “माँ जो धर्म में 
विश्वास रखते हैं, उन्हें पथ दिखाकर मेरे समीप लाकर मुझे प्रसिद्ध न होने 
दो! मेरी वाणी द्वारा धर्मेमतों की व्याख्या न होने दो।” 


१. क्‍या तुम भगवान्‌ को दूँढ़ते हो? तो उसे मनुष्य में ढूंढ़ो ! अन्य 
पदार्थों की अपेक्षा मनृष्य के अन्दर ही देवत्व का सबसे अधिक निवास है।' 
-- (श्रीरामकृष्ण वचनामत ) 

२. धनगोपाल मुखोपाध्याय रचित पुर्वोल्लिखित ग्रन्थ । 
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उन्होंने अपने शिष्यों को भी सब प्रकार की रामक्ृष्णवादिता के विरुद्ध 
सतक कर दिया था। 
सबसे बढ़कर किसी प्रकार की दीवारें न होनी चाहिये । 
“एक नदी को किसी बन्धन की आवश्यकता नहीं। यदि वह अपनी 
गति को रुद्ध कर लेती है तो वह गतिहीन व दृषित हो जाती है।” 
वबरन्‌ अपने व अन्य मनुष्यों के द्वारों को स्वथा उन्मुक्त कर देना होगा, 
ताकि स्वंविजयी एकता उत्पन्न हो सके। उनके चुने हुए शिष्यों का यही मुख्य 
कतंव्य था--अपने समवेत प्रयत्न द्वारा उन्हें (उस परम सत्ता का पुनः निर्माण 
करना था जो कि भविष्य में आनेवाले नर-नारियों का चिरकाल तक पोषण 
करेगी । 
उन्हें एक सक्रिय भाग अदा करना था, जिसके लिये महान गुणों और 
मन तथा आत्मा की विराट सहिष्णुता की आवश्यकता थी। उसमें किसी के 
क्ृपण होने से काम न चल सकता था, अपितु पूर्ण रूप से अपने-आपको उत्सगें 
करने की जरूरत थी। 
अतएवं भगवान्‌ के साथ योग-साधन के लिये मनुष्यमात्र को आह्वान 
करने पर भी रामक्ृष्ण शिष्य-निर्वाचन में अत्यन्त कठोर थे। कारण, 
शिष्य ही वह पथ हैं जिनके ऊपर पदक्षेप करते हुए मनृष्य-समाज आगे 
बढ़ता है। वे कहते थे कि अपने शिष्यों का वे स्वयं चुनाव नहीं 
करते माँ ही उनका चुनाव करती है। परन्तु हम अपने अन्तस्तल में 
जिस सत्ता को वहन करते हैं वह क्‍या माँ से पृथक वस्तु है? असंख्य 
“मे उन्हें नहीं चुनता । जगन्माता ही उन्हें मेरे पास लाई है। उसने मेरे 
ऊपर उनकी परीक्षा का कार्य सोंपा है। शक्ति के समान जब में ध्यान करता 
हू तब परदा गिर जाता है ओर उन्हें मेरे सामने उनन्‍्म्‌क्त कर देता है। तब 
कसी मनुष्य व स्त्री के अहम को, मानों शीशें को सहायता से अच्छी तरह 
देखा जा सकता है ।* *' में दीक्षा देने से पूर्ष अपने शिष्यों के चरित्र के बारे 
में अपना पूर्ण सन्‍्तोष कर लेता हूँ ।' 
कौन अन्तद ्िट युक्त मन्‌ष्य विचार को इस रीति को इन्द्रियों के 
आकर्षण के वशीभूत पार्थिव वस्तुओं के नीरब के उष्ण संग्रह के बीच, मानस 
सत्ता के निजन केन्द्र देश में निमीलित नेत्रों के आवरण में अन्तद्‌ षिट के 
उनन्‍्मीलन को--अस्वीकार कर सकता है ? केवल दृष्टि की तीव्रता और 
अभिव्यक्ति के रूप में हो अन्तर हे। 


२०२ | रामकृष्ण 


मनुष्यों की भीड़ में रहते हुए भी, रामक्ृंष्ण की तरह जिन मनुष्यों ने अपने 
जीवन में तीज़ एकाकी ध्यान साधना को अक्षण्ण बनाये रखने की असाधारण 
शक्ति प्राप्त की है, उनके लिये यह सत्ता शुद्ध की तरह कार्य करती है, 
ओर अन्‍्तव॑र्ती मनुष्य को निश्चित रूप से खोज लाती है। अत्यन्त अलक्षित 
स्पर्श द्वारा ही वे मनुष्य की गहराई, सामथ्यं, दुर्बलतायें, गण और दोष, 
यहाँ तक कि उन वस्तुओं को भी जो कि जिस व्यक्ति का निरीक्षण किया जा 
रहा है उसे भी स्वयं अस्पष्ट या अलक्षित हैं, और उसकी वर्तमान तथा 
अविष्यत्‌ संभावनाओं को भी जान लेते हैं। साधारण मनुष्य वर्तमान से 
भविष्यत्‌ की तरफ पहुँच जाने वाली इस अन्‍्तदे ष्टि की सत्ता के बारे में 
सन्देह कर सकते हैं। परन्तु जिस प्रकार जल की गहराई मापने वाले जल के 
तलवर्ती मिट॒टी को मापक दण्ड द्वारा स्पशे करके उसके ऊपर के भाग के 
कम्पनों द्वारा जल की गहराई का निश्चय कर लेते हैं, ठीक इसी प्रकार 
मनुष्य के अन्दर अवगाहन करने वाली दृष्टि के द्वारा भविष्यत्‌ की संभाव- 
नाओं का भी निरूपण संभव है। यह प्रकृति की सीमा से बाहर की वस्तु 
नहीं है । 

रामकृष्ण माँ के हाथ में एक अपूर्व दण्ड के समान थे। उनकी देहिक 
व आध्यात्मिक अति-अनुभवशीलता के सम्बन्ध में अनेक आइचयेजनक दन्त- 
कथायें प्रचलित हैं। अपने जीवन के अन्तिम समय में उन्हें धन से इतना भय 
लगता था कि सुवर्ण के स्पर्शमात्र से ही उनका शरीर दग्ध हो जाता था।' 
यह भी सुना जाता है कि अपवित्र मनुष्य के स्पश से उन्हें काले साँप के दंशन 
की पीड़ा का अनुभव होता था। 

१. विवेकानन्द कहते हैं: यहाँ तक कि सोते हुए भी, यदि मेंने उनके 
शरीर के साथ कभी मुद्रा का स्पशं कर दिया तो उनके हाथ मुड़ जाते थे, 
और उनका सारा द्वरीर पक्षाघात ग्रस्त के समान जड़ हो जाता था। 

२. इस किम्बदन्ती के उदाहरणस्वरूप यह कथा प्रचलित है: एक दिन 
रामकृष्ण ने करुणा परवश होकर एक ऐसे व्यक्ति को, जोकि बाहर से निर्दोष 
प्रतीत होने पर भी अन्दर से कलृषित था, अपना स्पर्श करने की अनुमति दे दो। 
उसने रामकृष्ण से अपने-आपको उनका शिष्य बनाने का आग्रहपूर्वक अनुरोध 
किया। उसके स्पर्श से रामकृष्ण पीड़ा से चिल्ला उठे। और उन्होंने ढुःखपूर्वक 
व करुणा के साथ उस मनुष्य से कहा: “भगवान्‌ के आनन्द का स्पश तुम्हारे 


अन्दर विषधर सप॑ के जहर में परिणत हो गया है।” और अपना कथन जारो 
रखते हुए उन्होंने कहा: “वत्स ! इस जन्म में तुम्हारी मुक्ति नहीं हो सकती ।” 
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प्रथम दृष्टिपात में ही वह अपने समीप आनेवालों की आत्मा का अध्ययन 
कर सकते थे, और इसलिये वह जिसे भी अपना शिष्य बनाना स्वीकार करते 
थे, वह उसकी योग्यता के पूर्ण ज्ञान के साय ही होता था। एक ऐसे अपरि- 
णत वयस्क बारकूक को भी, जिसका चरित्र अभी पूरी तरह निर्माण नहीं हो 
पाया है, देख कर वह यह बतला देते थे कि उसके जीवन का लक्ष्य क्या है ? 
कभी-कभी वे किसी व्यक्ति में एक एंसे महान्‌ भविष्य का पूर्वनिर्देश कर देते 
थे कि जिसका उससे सम्बन्धित व्यक्ति तक को किसी प्रकार का पूर्वाभास 
न होता था। संभवतः, इस पूर्वनिर्देश द्वारा वे उस महान्‌ भविष्य के उद्भव 
में सहायक होते थे। आत्माओं के इस महान्‌ निर्माता ने अपनी अग्निमय अँगु- 
लियों की सहायता से विवेकानन्द के समान कठोर कांस्यमूति और योगानन्द 
व ब्रह्मानन्द के सदुश सुकोमल मोम की मूर्तियों का निर्माण किया था। यह 
एक अद्भुत बात थी कि रामक्ृष्ण की इच्छा का प्रबल विरोधी भी जल्दी 
या देर में, उनकी इच्छा के सम्मुख नत होने के लिये बाध्य हो जाता था, 
ओर उनके द्वारा निर्वाचित आध्यात्मिक पथ का अनुसरण करने रूगता था। 


उनकी इस अति अनुभूतिशीलता के सम्बन्ध में और भी हजारों उदाहरण दिये 
जा सकते हैं। एक बार मार्ग में चलते हुए किसी व्यक्ति ने क्रोध में आकर किसो 
दूसरे व्यक्ति को पीट डाला, उस व्यक्ति की चोट के घाव रामकृष्ण की देह 
पर दृष्टिगोचर होने रूगे। उनके भतीजे ने देखा था कि एक मनुष्य को पीठ 
पर चाबुक के निशान देखकर रासकृष्ण की पीठ भी लाल हो गई ओर वह 
उस स्थान पर जलन अनुभव करने लगे। और गिरीशचन घोष ने, जिसको 
साक्षी में किसी प्रकार का सन्देह नहीं किया जा सकता, इन चिह्नों का स्वयं 
देखना स्वीकार किया है। सब प्रकार के जीवित प्राणियों के साथ इस आध्यात्मिक 
सम्पक ने व॒क्षों व जानवरों के साथ भी उनको एकता स्थापित कर दी थी। 
उनके बारे में यहाँ तक कहा जाता है कि पृथ्वी पर भी किया गया एक पाशविक 
आघात उन्हें अपने हृदय पर को गई चोट के समान अनुभव होता था। 

१. वह अपनी अन्तः अनुभूति पर अन्धे के समान विश्वास न करते थे। 
वे अपने शिष्यों के शिक्षकों के पास जाकर, उनसे उनके बारे में पूरी जानकारी 
प्राप्त करतेथे, और फिर ध्यानमसग्न होकर उनका अध्ययन करते थे। वह अत्यन्त 
मनोयोग के साथ उनके इवास-प्रइवास, निद्रा और यहाँ तक कि उनकी पाचन- 
शक्ति की भी परीक्षा करते थे। उनका विश्वास था कि अपने शिष्यों की 
आध्यात्मिक शक्ति और भविष्य संभावना के निरूपण में यह वस्तुयें पर्याप्त 
महत्त्व रखती हैं । 
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और वह पहले जिस तेजस्विता के साथ उनका विरोध करता था, अब उतनी 
ही तेजस्विता के साथ उनके आदेशों का पालन करता था। अपने उद्देश्य की 
पूति के लिये जो आत्मायें पहले से निदिष्ट थीं, वह उन्हें जानने, पकड़ने व 
सुरक्षित रखने में पूर्णतः समर्थ थे। यह स्पष्ट है कि परमहंस की बाज जैसी 
दृष्टि ने कभी धोखा नहीं खाया। 
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रामकृष्ण के चारों तरफ जो महान्‌ आत्मायें एकत्रित हुई थों, उन्हें दो 
श्रेणियों में विभक्त किया जा सकता है। एक श्रेणी तृतीय स्तर' के प्रायः 
उन नर-नारियों की है जो कि संसार में रहते हुए भगवान्‌ की सेवा करते रहे, 
और दूसरी श्रेणी में वे चुने हुए शिष्य हैं, जिन्होंने उनकी वाणी का प्रचार 
किया। 0 । 
पहले हम प्रथम श्रेणी के सम्बन्ध में ही आलोचना करें । कारण, जो विशाल 
उदार मनोभाव रामक्ृृष्ण को स्पन्दित कर रहा था, और उनका धर्म, अपने 
व दूसरों के लिये, मनुष्य-समाज के प्रति सबके कतेंव्यों के सम्बन्ध में कितना 
सचेतन था, वह इस श्रेणी से सम्बन्धित (तुृतीत स्तर) शिष्यों व श्रोताओं 
के उदाहरण से ही आसानी से समझा जा सकता है। 
वे सदभाव सम्पन्न व्यक्तियों को कभी भी सर्वेस्व त्याग कर अपना अनु- 
करण करने के लिये प्रेरित न करते थे। इसके विपरीत जो व्यक्ति विवाहित 
जीवन व माता-पिता आदि के निकट सांसारिक बन्चधनों में बँधे हुए थे, वे उन्हें 
“मोक्ष के लिये सर्वस्व त्याग करो” यह कथन कहने से हमेशा विरत रहते थे। 
वह अपने शिष्यों को कहा करते थे, “वत्स ! तुम अपने को साधु पुरुष 
बनाना चाहते हो, तो कभी किसी के उसके न्यायसंगत अधिकारों का बलि- 
दान मत करो।” बहुत बार वैयक्तिक मोक्ष केवल स्वार्थपरता थी, और 
इसलिये उसका परिणाम आत्मा की हीनतर मृत्यु था। 
४ .. परमात्मा के प्रति हम ऋणी हैं। माता-पिता के प्रति हम ऋण, 
हैं। अपनी पत्नी के प्रति हम ऋणी हैं। .... जब तक कम-से-कम माता-पिता 


१. तृतीय स्तर: असिसो के सेण्ट फ्रांसिस ने अधंशिक्षित व अर्धंधमं- 
प्राणित मनुष्यों के स्तर को, जिससे संसार में रहनेवाले धामिक वृत्ति के पुरुष 
सम्बन्ध रख सकते थे (और अब भी रखते हैं) यह नाम दिया था। 
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का ऋण अदा नहीं किया जाता, तब तक कोई भी कार्य संतोषजनक ख्ूप से 
किया जाना संभव नहीं है। .. .. हरीश ने अपनी पत्नी को त्याग दिया है, 
और यहाँ रहता है। परन्तु यदि उसकी पत्नी के भरण पोषण की सुव्यवस्था 
न होती तो में उसे एक दुष्ट आदमी कहता।. . . . बहुत से व्यक्ति हमेशा 
शास्त्र-वाक्यों की दुह्ाई देते रहते हैं, परन्तु उनके कथन व कार्यों में कोई मेल 
नहीं है। रमाप्रसन्न कहता है, मन्‌ ने कहा है कि साधुओं की सेवा करो। 
परन्तु उसकी माँ भूखी मर रही है और अपने पेट की ज्वाला को बुझाने के लिये 
दर-दर भीख माँगने को मजबूर है! .... यह देखकर मुझे गुस्सा आता 
है! माँ यदि पतित भी हो, तो भी उसका त्याग नहीं करना चाहिये।. . . 
जब तक माता-पिता अभावग्रस्त व दुःखी हैं, तब तक भक्ति के अभ्यास से 
कोई लाभ नहीं ।” 

“स॒ का भाई कई दिन से यहाँ आया हुआ था। उसने अपनी पत्नी 
व्‌ बच्चों को अपने साले के पास छोड़ दिया था। मेने उसे बहुत बुरा-भलरा 
कहा. . . . क्या इतने बच्चों के पालन-पोषण का भार सिर पर होते हुए घर 
का त्याग एक जुम नहीं है? क्‍या यह राहगीरों का काम है कि वे उनको 
भोजन दें व उनका पालन करें ? यह कितनी लज्जा की बात है !... मने 
उसे वापस जाकर रोजमार करने की प्रेरणा की।. ... 

“तुम्हें अपने बच्चों का पालन करना चाहिये, अपनी पत्नी का भरण- 
गररोषण, व अपनी मृत्यु के बाद जिससे उसे अभाव का सामना न करना पड़ें 
इसकी व्यवस्था करनी चाहिये। यदि तुम ऐसा नहीं करते तो तुम हृदयहीन 
ट्रो! और वह मनुष्य जिसके दिल में दया नही है, मनुष्य कहलाने के योग्य 
हीं है।” 

“में मनुष्यों को कहता हूँ कि भगवान्‌ की चिन्ता करते हुए भी उन्हें 
पंसार में अपने कत्तंब्यों का पालन करना चाहिये। में सर्वेत्यागी होने के 
लेये कभी उपदेश नहीं देता। (मन्द स्मित के साथ) एक दिन व्याख्यान 
ऐेते हुए केशव ने कहा: हे प्रभु! ऐसी क्रपा-दृष्टि करो कि हम भक्ति 
दी में गोते लगाते हुए, सच्चिदानन्द के महासागर को प्राप्त कर सकें! ” 
चक के पीछे स्त्रियाँ बैठी हुई थी। मेने उनकी तरफ संकेत करते हुए केशव 


१. श्री श्रीरामकृष्ण कथामृत, द्वितीय भाग देखिये। 
२. श्री श्रीरामकृष्ण लीला प्रसंग देखिये। 
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को कहा : यदि तुम सब एकदम गोता लगा जाओ तो उनकी क्या दशा होगी ? 
तक, इसलिये तुम्हें बीच-बीच में पानी में से बाहर आना जरूरी है। गोता 
लगाओ और फिर बाहर आ जाओ ! यह सुनकर केशव व अन्य श्रोतागण 
हँसने लगे।.... 


“विवाहित मनुष्य होने के नाते तुम्हारा यह कतंव्य है, कि एक या दो 
सन्‍्तान हो जाने के बाद अपनी पत्नी के साथ भाई-बहन की तरह रहो, और 
परमात्मा से प्रार्थना करो कि तुम्हें संयम के साथ पूर्ण आध्यात्मिक जीवम 
व्यतीत करने की शक्ति प्राप्त हो सके ।” 

“जिस मनुष्य ने एक बार भगवान्‌ के आनन्द का स्वाद पा लिया है, 
यह संसार उसके सामने निःसन्देह नीरस वस्तु है। संसार में धामिक जीवन 
व्यतीत करना, प्रकाश की क्षीण किरण से आलोकित मकान में निवास करने 

के समान है। जो खुली हवा में रहने के अभ्यस्त हैं, वे एक कंदखाने में नहीं 


१. धनी केशव की अपेक्षा गरीब किसान का पुत्र रामकृष्ण जीवन की 
आवश्यकताओं के बारे में अधिक जानकारी रखता था। वे जानते थे कि एक 
निष्कमंभक्त के समान जीवन का सारा समय धामिक अनुष्ठानों में व्यतीत 
करने की अपेक्षा एक गरीब मजदूर का दिन के अन्त में एकबार हरि नाम का 
उच्चारण अधिक मल्यवान्‌ हे । 

एक दित नारद (उनकी यह कथा जितनी ज्ञानगर्भित है उतनी ही तिक्त 
है) ने सोचा कि वह सब मनुष्यों से अधिक धर्मात्मा हैं। भगवान ने उनसे कहा 
कि जाकर देखो कि एक किसान तुमसे भी बढ़कर धर्मात्मा है। नारद देखने 
के लिये गये। किसान प्रातः उठते समय, रात को सोने से पूर्व हरि का नाम 
लेता था, और बाकी सारे दिन वह अपने खत में काम करता था। नारद कुछ 
समझ न सके । तब भगवान ने नारद से कहा कि एक प्याले में किनारे तक 
तेल भर लो और उसे हथेलो पर रखकर इस प्रकार सारे शहर का चक्कर 
लगाकर आओ किन्तु एक बूंद भी तेल गिरने न पावे। नारद ने भगवान्‌ के 
आदेश का पालन किया और जब वह बिना एक बन्द भी तेल गिराये 
लोटकर आये, तो भगवान्‌ ने पूछा : तुमने कितनो दर्फ मेरा ध्यान किया ? 
नारद ने उत्तर दिया: हे भगवन्‌ ! में आपका ध्यान कसे कर सकता था 
मेरा मन प्याले पर ही के निद्रत था । इस प्रकार भगवान्‌ ने नारद को समझाया 
कि किसान की भक्ति कितनों महान थो जो कि अपने कठिन काये के बावजूद 
भी उनका नाम लेना न भूलता था। (श्री श्रोरामकृष्ण उपदेशावलि, प्रथम 
भाग, ४५ पृष्ठ) । 

२. भ्री भीरामकृष्ण फथामत, प्रथ मस्तण्ड, ४०३ पृष्ठ। 
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रह सकते । परन्तु यदि तुम एक घर में रहते हो तो उस घर के प्रति तुम्हारे 
कतंव्य भी हैं। उस आलोक-रदिम का ;उपभोग करने के लिये गृह-कार्यों को 
करना सीखो। उसका एक कण भी मत खोओ, और उसके स्पशे से अपने- 
आपको वंचित न होने दो,। जब तुम कायें में लगे हुए हो तो केवल एक हाथ 
काम में लगाओ, और दूसरे हाथ से भगवान्‌ के चरणों का स्पशे करते रहो। 
और जब तुम्हारा कार्य स्थगित हो जाय तो दोनों हाथों से प्रभु के चरणों का 
स्पर्श करो, और उन्हें अपने हृदय से लगा लो ! ..... संसार को त्याग कर 
तुम्हारे हाथ क्या लगेगा ? पारिवारिक जीवन तुम्हारे लिये एक दुर्ग के समान 
है। इसके अतिरिक्त जिसने ज्ञान को प्राप्त कर लिया है--वह सव्वदा मुक्त 
है। वह पागल है जो यह कहता है कि में बँधा हुआ हूँ, उसका वही अन्त 
होता है।.... मन ही सब कुछ है। यदि यह स्वतन्त्र है तो तुम भी स्वतन्त्र 
हो। जंगल में या संसार में में कहीं भी बंधा हुआ नहीं हूँ। में राजाओं के 
राजा परमात्मा का पुत्र हूँ। कौन मुझे बाँधने का साहस कर सकता 
हैं. २ का ” इस प्रकार वे प्रत्येक को उसकी मुक्ति का उपाय बतलाते थे, वे 
कहते थे कि अपनी प्रकृति के विरुद्ध न जाकर, उसे व्याहत व बाध्य 
न करके, और सबसे बढ़कर जो व्यक्ति अपने भरण-पोषण के लिये तुम्हारे 
ऊपर आश्रित हैं, उनके प्रति तिलमात्र भी अविचार व उनकी उपेक्षा न 
करते हुए, अन्तवेर्ती नि॑र धारा से अपनी तृष्णा को बुझाओ, और सब मनुष्यों 
के अन्तर्व्यापी सावभौम भागवत सत्ता के आनन्द का उपभोग करो। मनुष्य 
को उसकी न्यायसंगत स्नेह-ममता से विरत करने के स्थान पर वे उस ममता 
को ज्ञान-प्राप्ति का साधन, तथा एक सरल व पवित्र मनृष्य के लिये भगवान्‌ 
की ओर ले जाने वाला सुन्दर विचारों से युक्त शान्‍्त मार्ग बतलाते थे। 
इसका एक सुन्दर उदाहरण देखिये :-- 

उनके एक शिष्य (मणिलाल मलिक) की कन्या बहुत चिन्ता में व्याकुल 
थी। उसने रामक्ृष्ण से कहा कि जब वह ध्यान करने का प्रयत्न करती है 
उसका मन एकाग्र नहीं हो पाता। रामक्ृष्ण ने उससे पूछा: 

“संसार में तुम्हें सबसे प्रिय क्‍या वस्तु है ? ” 


१. अलोक्यनाथ सानन्‍्याल के साथ मुलाकात । 
२. सन्‌ १८८२ में केशव व उनके शिष्यों के साथ मुलाकात । 
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उसने उत्तर दिया कि अपने भाई का छोटा लड़का उसे सबसे प्यारा है। 
स्नेहमय ठाकुर ने उत्तर दिया, 'उसी पर अपने विचारों को केन्द्रित करो। 
उसने वैसा ही किया और उस छोटे बालक के द्वारा ही बालमूत्ति कृष्ण भगवान्‌ 
के प्रति उसकी भक्ति उदित हो गई । 

रामकृष्ण की कोमलता का यह सुकुमार पुष्प मुझे कितना प्यारा है! 
इसमें कितना गूढ़ अर्थ छिपा है? हम में से प्रत्येक का हृदय चाहे रात्रि के 
समान भी अन्धकारमय क्‍यों न हो, तथापि हृदय की प्रत्येक सच्ची हीनतम 
स्नेह-प्रवत्ति के अन्दर भी एक दिव्य स्फुलिग विद्यमान है। कोई भी व्यक्ति 
ऐसा नहीं है, जिसके अन्दर यह क्षद्र दीप उसका मार्ग प्रदर्शन करने के लिये 
मौजूद न हो। और जो मनुष्य अपने व्यक्तिगत लक्ष्य व पथ का निष्कपट 
भाव से अनुसरण करता है, उसके निकट सभी पथ, यहाँ तक कि कुपथ भी 


१. यहाँ उसी प्रकार की एक और दन्‍्तकथा है :-- 

एक बढ़ी दादी वन्दावन में जाकर धामिक जीवन व्यतीत करना चाहती 
थी। रामकृष्ण ने उससे कहा कि चूँकि वह अपनी पोती को बहुत अधिक प्यार 
करती है, और उसको याद के कारण उसकी ध्यान-साधना में विध्न होगा, 
इ सलिये उसका वन्दावन जाना बेकार है। और फिर कहने लगे :-- यदि तुम 
अपनी पोती में श्रीराधिका को भावना करके उसमें अपने स्नेह को ढाल दो 
तो वुन्दावन जाकर तुम जो धर्म प्राप्ति करना चाहती हो, वह सब तुम्हें यहीं 
मिल जायेगा। तुम अपनी आदत के अनुसार उसका लाड़-चाव करो, सन 
भर कर उसे खिलाओ-पिलाओ, परन्तु यह सब कार्य करते हुए हमेशा अपने 
भन में यह विचार करो कि तुम व॒न्दावन की देवी के चरणों में ही अपनी यह 
पूजा चढ़ा रही हो।” (श्री श्रीरामकृष्ण उपदेशावलि, प्रथम भाग )। 

इस प्रकार अपने प्रियजनों को प्यार करते हुए शान्त व निर्दोष जीवन 
ब्यतीत करो ! अर्थात्‌ उनके मधुर आवरण के बीच से भगवान्‌ के दशन करो, 
ओर उसका धन्यवाद करो। 

२. चाहे जिस पथ का भी अनुसरण करो, मुख्य वस्तु सत्य के लिये तुम्हारी 
अभिलाषा है। भगवान्‌ तुम्हारे मन के गप्त रहस्यों को जानते हैं, और 
जब तक तुम्हारा मन शुद्ध व सच्चा है तब तक यदि तुम गलरूत मार्ग का भी 
आश्रय लेते हो तो वह एक अत्यन्त गौण वस्तु है। वह स्वयं तुम्हें सत्य मार्ग 
की तरफ ले जायेंगे। यह स्वंबिदित है कि कोई भी माग पुूर्ण नहीं है। प्रत्येक 
व्यक्ति सोचता है कि उसको घड़ी ठीक समय दे रही है; परन्तु वास्तव में 
कोई भी ठीक समय नहीं बताती । तथापि इससे मनुष्यों के कार्य में कोई बाधा 
नहीं पहुँचती। . . . . ” (श्री श्रीरामकृष्ण लीला प्रसंग, पृष्ठ ६४७) । 
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सुपथ हो जाते हैं। बाकी भगवान्‌ का काम है। इसलिये विश्वास रखो और 
आगे बढ़ो। 

रामकृष्ण के मातृ चक्षु किस गहराई व स्नेह के साथ अन्दर प्रविष्ट 
होकर अपनी सवपिक्षा पथम्रष्ट सन्‍्तान के अन्दर की बात को भी जान लेते थे, 
और उसका पथप्रदर्शन करते थे, यह नाट्यकार गिरीशचन्द्र के साथ उनके 
सम्बन्ध के बारे में प्रचलित असिसी के फ्रांसिस की पोराणिक केथा के समान 
कहानी से स्पष्ट हो जाता है। 

यह विख्यात अभिनेता व नाटककार एक उच्छंखल, व्यभिचारी व कट्टर 
ईहवरविरोधी व्यक्ति था। यद्यपि वह कभी-कभी अपनी प्रतिभा के बल से 
बीच-बीच में कोई-कोई सुन्दर धामिक नाटक भी लिख देता था। परन्तु 
वह॒ उन नाटकों को एक खेल के समान समझता था। उसे कभी यह बात 
न सूझी, कि वह भगवान्‌ के हाथ का एक खिलौना मात्र है। परन्तु रामकृष्ण 
ने पहली नजर में यह जान लिया। 

लोगों को परमहंस के बारे में बातें करते हुए सुनकर गिरीश के मन में 
भी उन्हें देखने के लिये उत्सुकता पैदा हुई; परन्तु यह उत्सुकता सकंस में 
किसी विचित्र वस्तु को देखने की अभिलाषा से बढ़कर न थी। प्रथम साक्षा- 
त्कार के समय गि रीश ने मदिरा पी हुई थी, और उसने उस दशा में रामक्ृष्ण 
का अपमान किया। रामकृष्ण ने शान्‍्त परिहास के साथ कहा: 

“कम से कम तुम्हें परमात्मा के नाम पर ही मदपान करना चाहिये। 
संभवतः वे भी मदिरापान करते हैं। 

नशे में धृत्त गिरीशचन्द्र खुले हुए मेँंह से आश्चयपूर्वक देखता हुआ, 
बोला :--- 

“आप यह कंसे जानते हैं? 

“यदि वह मदिरापान न करते होते तो यह अस्त-व्यस्त संसार किस 
प्रकार बनाते ?” गिरीश यह सुनकर अबोध की तरह चुप रह गया। और 
उसके चले जाने पर रामक्ृष्ण अपने शिष्यों से कहने लगे: 


१. मात : भागवत माँ। 
२. उनमें से कुछ का बेंगला से अंग्रेजी में भी अनुवाद हो चुका है। बह 
बगाल का सवश्चेष्ठ नाटककार समझा जाता है। 
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“यह आदमी परमात्मा का बड़ा भक्‍त है।” 

गिरीश के निमन्त्रण पर वे कलकत्ता में थियेटर में उसका अभिनय देखने 
के लिये गये। गिरीश अभिमानी व्यक्ति था, और आशा करता था कि वे 
उसकी प्रशंसा करें। परन्तु रामकृष्ण ने उससे कहा: 

“बत्स! तुम्हें आत्मविकृति का रोग है।” 

गिरीश यह सुनकर क्रुद्ध हो उठा और उनका अपमान करने लगा। 
रामकृष्ण उसे आशीर्वाद देते हुए चले गये। अगले दिन गिरीश उनके 
पास आया, क्षमा-याचना करने लगा और उनका शिष्य हो गया। परन्तु वह 
मदपान की आदत न छोड़ सका। रामकृष्ण ने भी कभी उसे ऐसा करने के 
लिये नहीं कहा, परन्तु बाद में गिरीश ने स्वयं ही उस आदत को एकदम छोड़ 
दिया। कारण, रामकृष्ण ने उसे इस बात का सुअवसर देकर कि वह सर्वथा 
स्वतन्त्र है, उसकी मानसिक इच्छा शक्ति को दृढ़ बना दिया। परन्तु इतना ही 
पर्याप्त न था। रामक्ृष्ण ने उससे कहा कि दुष्कृत्यों से बचना एक सर्वेथा 
निषेधात्मक गण है; उसे परमात्मा के निकट जाना चाहिये। गिरीश को यह 
असंभव प्रतीत होता था, कारण उसने कभी आत्म-संयम व अनुशासन का 
अम्यास न किया था। वह निराश होकर कहने लगा कि ध्यान व प्रार्थना 
की अपेक्षा वह आत्महत्या को अधिक पसन्द करेगा। 

रामकृष्ण ने उत्तर दिया, “में तुमसे कुछ अधिक नहीं चाहता। केवल एक 
प्राथंना भोजन से पहले, और एक सोने से पहले कर लिया करो। क्‍या तुम 
यह नहीं कर सकते ?” 

“नहीं ! मुझे नियम-बन्धन से घृणा है। में ध्यान व उपासना नहीं कर 
सकता। में तो एक क्षण भर के लिये ईइवर का विचार तक भी नहीं कर 
सकता ।* 

रामक्ृष्ण ने उत्तर दिया, “अच्छा ! यदि तुम्हारी भगवान्‌ को देखने की 

सचम्‌च इच्छा है, परन्तु साथ ही उसकी तरफ एक कदम भी तुम आगे नहीं 


१. भक्‍त शब्द का प्रयोग यहाँ पर, और इस पुस्तक में अन्य स्थलों पर 
भी, 'ईदवर के प्रति अनुरक्त' अर्थात्‌ जिसने अपने-आपको पूर्णरूप से ईश्वरापंण 
कर दिया है, इस अर्थ में किया गया है। 

२. सन्‌ १८८४ के अन्त में । चेतन्य लीला नाटक के प्रथम कुछ अभिनयों 
में रामकहृष्ण उपस्थित थे। 
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बढ़ाना चाहते, तो क्‍या तुम मुझे अपना प्रतिनिधि बनाओगे ? में तुम्हारी 
तरफ से प्रा्थना करूँगा; तुम अपनी इच्छानुसार जीवन व्यतीत करना । 
परन्तु ध्यान रखो कि तुम्हें यह प्रतिज्ञा करनी होगी कि आज से तुम केवल 
भगवान्‌ की करुणा पर ही निर्भर करोगे ।” 

गिरीश ने परिणाम पर पूर्णतया विचार किये बिना ही अपनी स्वीकृति 
दे दी। इससे उसका जीवन अःनी इच्छा के वशीभूत न रहकर, वायु में 
उड़ने वाले एक पत्ते के समान, अथवा उस बिल्ली के बच्चे के सदृश जिसकी 
माता उसे अपनी इच्छानुसार एक राजा की शबय्या या कड़े के ढेर पर जहाँ 
चाहे ले जाती है, उसकी आन्तरिक शक्तियों के अधीन हो गया। उसे 
बिना किसी प्रतिवाद के उसे स्वीकार करना पड़ा, परन्तु यह आसान न था। 
गिरीश ने निष्ठापूर्वक संघर्ष किया, परन्तु अन्त में वह यह कहने के लिये विवश 
हो गया: 

“हाँ! में यही करूँगा।” 

रामकृष्ण ने कठोर स्वर में कहा, क्या कहते हो ? अब करने या न करने 
की अपनी तुम्हारी कोई इच्छा नहीं है। याद रखो ! .. . में तुम्हारा प्रति- 
निधि हूँ। तुम्हारी चेष्टायें तुम्हारे अन्तर्वर्ती प्रभु की इच्छा के अधीन हैं। 
में तुम्हारी तरफ से प्रार्थना करता हूँ, परन्तु जब तक तुम अपनी इच्छा का 
त्याग न करोगे उनसे कोई लाभ न होगा ।” 

गिरीश ने हार मान ली; और इस संयम का यह फल हुआ कि कुछ 
समय बाद उसने अव्यक्तिगत आत्मा के सम्मुख आत्मसमर्पण कर दिया; 
परमात्मा ने उस पर विजय प्राप्त कर ली। 

परन्तु उसने नाटककार व अभिनेता का अपना पेशा नहीं छोड़ा। राम- 
कृष्ण को यह वांछित भी न था। इसके स्थान पर उसने इस पेशे को पवित्र 
बना दिया। बंगाली रंगमंच पर उसने ही सबसे पहले महिलाओं का प्रवेश 


१. बिल्ली की तरह” (समार्जारी न्याय): भक्तिशास्त्र की यह एक 
प्राचीन प्रचलित उपमा हैे। बिल्ली अपने बच्चों को एक स्थान से दूसरे स्थान 
प्र ले जाकर उनको रक्षा करती है, परन्तु बच्चों को उसका कुछ बोध नहीं 
होता। दक्षिण भारत में कई धामिक सम्प्रदाय मोक्ष के बारे में इसी प्रकार 
कल्पना करते हैं। उनका विचार है कि यह सर्वथा भगवान्‌ को इच्छा पर 
निर्भर हे। (पाल मंसन औसल कृत 9६6०१ ० पार पावाबा लिा$- 
707ए ० ता 7]7]0509#ए देखिये। ) 
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कराया, और इस प्रकार अनेक अभागी कन्याओं की रक्षा की व उनका उद्धार 
किया। बाद में रामक्ृष्ण आश्रम में भी उसने स्त्रियों को दीक्षा दिलाई। 
वह अपने ग्रु का अन्यतम श्रेष्ठ धर्मप्राण शिष्य बन गया। रामकृष्ण के श्रेष्ठ- 
तम संसारी शिष्यों में से वह एक था। गिरीशचन्द्र में जबान की स्वच्छन्दता 
व तिक्‍त व्यंगोक्ति के होते हुए भी, रामक्ृष्ण की मृत्यु के बाद आश्रमवासी 
शिष्य उसका आदर व सम्मान करते थे। 

मरते समय उसने कहा था: 

“प्रकृति का अज्ञान एक भयंकर आवरण है। हे रामक्ृष्ण ! मेरे नेत्रों 
के आगे से इस आवरण को दूर कर दो ।” 

रामक्ृष्ण की धर्मानृभूति एक षष्ट इन्द्रिय के समान थी, और अन्य सब 
मनुष्यों की अपेक्षा उनमें वह अत्यधिक विकसित व समृद्ध अवस्था में थी। 
उसके द्वारा रामकृष्ण राह चलते मनुष्यों में से उन व्यक्तियों को जिनमें 
भगवान्‌ सुषुप्त अवस्था में रहते थे तथा जो भगवान्‌ के बीज बाोने के लिये 
पू्वेनिदिष्ट होते थे, ढूँढ़ निकालते थे। उनकी एक दृष्टि व एक संकेत ही 
उस सुषुप्त भगवान्‌ को जगाने के लिये पर्याप्त होता था। उनके प्रायः सभी 
शिष्यों ने प्रथम साक्षात्कार में ही इच्छा या अनिच्छापूर्वक अपनी अचन्‍्तव्वेर्ती 
सत्ता के स्पन्दनों को उनके अधीन कर दिया था। वह खूब अच्छी तरह 
उनकी सूक्ष्म परीक्षा करते थे। अन्य व्यक्तियों को केवल अपनी मुक्ति का 
ही सन्धान करना है, परन्तु सच्चे शिष्यों को नेता बनकर अन्य आत्माओं का 
दायित्व अपने ऊपर लेना है। इसीलिये, जैसा में पहले भी कह चुका हैँ, जब 
उन्हें भर्ती किया जाता था तब उनके शरीर व नेतिक आचरण की परीक्षा 
ली जाती थी, और प्रविष्ट हो जाने के बाद उन्हें स्नेहपूर्णं व सतर्क संयम 

के जीवन में से गुजरना पड़ता था। 


१. इस विवरण में भी सेने धनगोपाल मुखोपाध्याय के वर्णन का अनु- 
सरण किया है। 

२. पुर्ण स्वास्थ्य के सम्बन्ध में वे अत्यन्त सतक॑ थे। विवेकानन्द, ब्रह्मानन्द, 
शारदानन्द, तुरीयानन्द प्रभृति उनके श्रेष्ठ शिष्यों का शारीरिक गठन मल्‍ल- 
योद्धाओं के सदृश था, उनका कद लरूम्बा, छाती चौड़ी व शरीर में अद्भुत बल 
था। मे फिर दोहराता हूँ कि किसी शिष्य को गंभीर यौगिक साधना के अभ्यास 
को अनुमति देने से पूर्व वे उसकी जिहवा, छाती, व अन्य इन्द्रियों की कार्ये- 
क्षमता की पूरी-पूरी जाँच करते थे। 
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वे अल्पवयस्क' कभी-कभी अत्यन्त अल्पवयस्क, किशोर एवं अविवाहित 
“वासना और एंश्वर्य के जाल से अनाबद्ध, बन्धनमुक्त. ... . ” शिष्यों 
को ही अधिक पसन्द करते थे। ब्रह्मानन्द के समान किसी शिष्य के विवाहित 
होने पर वे उसकी पत्नी की भी परीक्षा करते थे और यह संतोष करते थे 
कि उसकी पत्नी अपने पति के आदर्श में बाधक न होकर उसकी सहायक 
होगी। इस अशिक्षित व्यक्ति के शिष्य प्रायः सब सुशिक्षित व्यक्ति थे, और 
वे संस्कृत के साथ साथ कम से-कम एक विदेशी भाषा भी जानते थे। परन्तु 
यह कोई आवश्यक नियम न था; लाटू का उदाहरण इस सम्बन्ध में महत्त्व- 
पूर्ण है; यद्यपि यह कहा जा सकता है कि वह नियम को सिद्ध करने में एक 
अपवादस्वरूप  है। एक गरीब, अशिक्षित, बंगाल में प्रवास करने वाला 
बिहारी भृत्य लाटू, रामकृष्ण के एक दृष्टिपात से ही शाश्वत जीवन के सम्बन्ध 
में जागुत हो उठा। कारण, उसके अन्दर भी अज्ञात रूप में रामकृष्ण के समान 
प्रचण्ड शक्ति विद्यमान थी। 

स्वामी तुरीयानन्द ने कहा था, 'हममें से अनेकों को भगवान्‌ के तट तक 
पहुँचने के लिये पहले ज्ञान के गँदले पानी को पार करना पड़ा है, परन्तु 
लाटू हनुमान के समान उनके ऊपर से कद गया है।” 

रामकृष्ण अपने शिष्यों को क्‍या शिक्षा देते थे? विवेकानन्द ने उनके 
शिक्षा देने के तरीकों की मौलिकता पर, विशेषतः उस समय के भारत में, 
विशेष बल दिया है। उसके बाद उनके कुछ शिक्षा सम्बन्धी सिद्धान्तों को 
योरोप के नये शिक्षाशास्त्रियों ने भी ग्रहण व नियमबद्ध किया है। उस समय 
तक भारतवर्ष में गुरु का शब्द ही कानून था। एक गुरु का उसके शिष्य 
माता-पिता से भी बढ़कर आदर करते थे। परन्तु रामकृष्ण ऐसा कुछ न 
चाहते थे। वह अपने-आपको अपने शिष्यों के समान समझते थे। वह उनके 
साथी, उनके भाई थे। वे घनिष्ठ मित्र के समान उनसे बातें करते थे, और 
किसी प्रकार के बड़प्पन का भाव प्रददशित न करते थे। जो सलाह वे उन्हें 
देते थे, वह उनकी अपनी न होती थी। यह उनके मुख द्वारा माँ के निकट 
से आता था। 'मेरा इससे क्‍या सम्बन्ध है ?” इसके अलावा, शब्द तो केवल 
सहायक मात्र हैं, वे शिक्षा नहीं हैं। सच्ची शिक्षा किसी मत का प्रचार करने 





१. तुरीयानन्द की आयु चौदह वर्ष थो, सुबोधानन्द सत्रह वर्ष के थे। 
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में नहीं है, अपितु योग-साधन में है। परन्तु किसके साथ योग-साधन करना 
है? एक मनुष्य की आत्मा से ? नहीं, केवल मनुष्य की आत्मा से नहीं, 
बल्कि उससे किसी अधिक वस्तु से--एक परमात्मा से। अथवा हम इसे 
आध्यात्मिकता नाम से पुकारी जाने वाली आन्तरिक समृद्धि की अवस्था 
भो कह सकते हैं। और इसे इस प्रकार देना होता है, जैसे एक पुष्प को 
दिया जाता है”; अर्थात्‌ जिस प्रकार एक निपुण माली कलियों को विकसित 
करने के लिये उचित धूप व छाया की व्यवस्था करता है, ताकि वे खिल 
सके और चारों तरफ अपनी सुगन्ध फैला सकें । इसी प्रकार आत्मारूपी कलियों 
के लिये यह योग सम्पादन करना पड़ता है। इतना ही पर्याप्त है। और 
सब उनके अन्दर से आप ही आ जाता है। 'जब कमल खिलता है तब 
मधुमक्खियाँ आकर स्वयं मधु संचय करने लगती हैं। चरित्र के कमल को 
स्वाभाविकरूप से विकसित होने दो ।” 

इससे यह स्पष्टतया समझा जा सकता है, कि रामकृष्ण इस बात 
का सदा ध्यान रखते थे कि वे महासूर्य व इन माततीय पौधों के बीच में 
अपने-आप को लाकर उनके स्वाभाविक विक्रास' के पथ में बाधक न बन 
जायें। अन्य मनुष्यों के व्यक्तित्व के प्रति उनका स्नेह व आदर इतना अधिक 
था कि उन्हें यह भय रहता था कि उन्हें स्नेह करने के कारग कही बाद में 
वे उसके वशवर्ती न हो जायूँ। वे नहीं चाहते थे कि उनके शिष्यों को उनके 
प्रति स्नेह-ममता उनके बन्धन का कारण बन जाय । 

“मधुमक्षिकाओं को अपने हृदय का मधुपान करने दो। परन्तु इस 
बात का ध्यान रखो कि तुम्हारे हृदय का सौन्दर्य उनमें से किसी को अपना 
गुलाम न बना ले।” 

अपने विचारों को शिष्यों के ऊपर लादने का तो कोई प्रश्न ही नहीं था। 
उनका कोई स्थिर मतवाद ही न था! में पहले भी उनके शब्द उद्धत कर 


चुका हूँ :-- 


१. सतवाद व सिद्धान्तों को लेकर मगजपच्ची मत करो ! प्रत्येक मनुष्य 
के अन्दर सत्ता की सारवस्तु ही ग्रहण करने योग्य है; और उसी का नाम 
आध्यात्मिकता है। विवेकानन्द के अनुसार रामकृष्ण की शिक्षा का मूल सिद्धान्त 
था, पहले चरित्र का निर्माण करो, आध्यात्मिकता को अजन करो, बाद में 
फल अपने आप ही मिल जायेगा।” (“४/ए (४5८८४ ग्रन्थ देखिये।) 
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“माँ! मेरी वाणी द्वारा मत-मतान्तर का प्रचार न करो ! ” 

और धार्मिक अनुष्ठान और भी कम ! 

“धामिक अनुष्ठानों से भगवान्‌ को वश नहीं किया जा सकता।” केवल 
सत्य और प्रेम से ही किया जा सकता है। 

अध्यात्मशास्त्र वईईश्वरवाद पर निरर्थक विवादों के लिये वहाँ कोई स्थान 
नथा। 

“में तक॑ को पसन्द नहीं करता। परमात्मा तक॑ की शक्ति से परे है। 
जो कुछ भी विद्यमान है में उस सबमें ईश्वर को देखता हूँ। तब तक से क्‍या 
लाभ है ?. .. . लोग बगीचे में जाते हैं, मीठे आम के फल खाते हैं, और फिर 
बाहर चले आते हैं! वहाँ जाकर कोई आम के पेड़ के पत्तों को नहीं गिनता। 
तो पुनरजन्म, अवतार व मूतिपूजा पर व्यर्थ विवादों में क्यों समय नष्ट करते 
हो 

तब आवश्यक वस्तु क्‍या है? व्यक्तिगत अनुभव। पहले परीक्षा करो, 
तब भगवान्‌ में विश्वास करो। भागवत अनुभूति के बाद विश्वास होना 
चाहिये, पहले नहीं। यदि वह पहले आता है, तो वह असंगत है। तथापि 
भगवान्‌ सब वरतुओं में व्याप्त हैं, वही सब वस्तु हैं, और इसलिये जो कोई 
नेत्र खोलकर अपने चारों ओर देखता है उसे अवश्य उसके दर्शन होते हैं, यह 
विश्वास रामक्ृष्ण ने स्वयं आगे ही पा लिया था ! उनके लिये परमात्मा के साथ 
मिलन” एक ऐसी गंभीर व अविराम अविच्छिन्न वास्तविकता थी, कि उन्हें 


१. श्री श्रीरासकृष्ण कथामृत' ग्रन्थ में अनेक स्थल पर। 

२. यह एक प्रकार के ऐन्द्रजालिक दृष्टि भ्रम की तीत्रता तक पा हच गया 
था। क्या तुम जानते हो, म॑ क्या देखता हूँ? में प्रत्येक वस्तु में उसे (भगवान्‌ 
को ) देखता हूँ। मनुष्य व अन्य प्राणी मुझे रक्‍्तमांस की पोशाक धारण किये 
हुए छोटी-छोटी मूियों के समान प्रतीत होते हैं। और उनके अन्तःअवस्थित 
भगवान्‌ ही उनके मस्तिष्क, पेर व हाथों को गति देता है। एक बार मेंने 
भावाविष्ट अवस्था में देखा था:--केवल एक ही वस्तु ने विश्व के नाना 


पदार्थों व जीवित प्राणियों का रूप धारण कर लिया है। . .. . . . एक मोम का 
घर, मोम का बगीचा, मोम के मनुष्य, मोम की गाय, सब वस्तुर्यं मोम की 
ही बनी हैं--मोम के अतिरिक्त और कुछ नहीं है।.... . . ” (श्री श्रीरामकृष्ण 


कथामृत, प्रथम खण्ड )। 
एक दिन मुझे यह दहन हुआ कि प्रत्येक वस्तु विशुद्ध आत्मा है। मन्दिर, 
बेदी, मनुष्य, जानवर--सभी विशुद्ध आत्मा हैं! और एक पागल के समान 
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उसे सिद्ध करने की कोई आवद्यकता ही न प्रतीत होती थी, और इसे अन्यों के 
ऊपर लादने की वह कभी कल्पना भी न करते थे। उनका यह दृढ़ विश्वास 
था कि प्रत्येक स्वस्थ-मन व निष्कृपट जिज्ञासु अपने-आप ही, और केवल अपने 
ही द्वारा इस अनुभूति को प्राप्त कर लेगा। उनका कायें केवल अपने शिष्यों, 
को स्वस्थ-मन व निष्कृपट बनाना था । 

परन्तु इस प्रकार भगवान्‌ से सर्वात्मना ओत-प्रोत व्यक्ति के नैतिक 
प्रभाव की थाह कौन ले सकता है? यह स्पष्ट है कि जिस प्रकार शरद 
ऋतु के मधु में खजूर की गन्ध मिली रहती है, उसी प्रकार उनकी प्रशान्त 
व सुस्थिर दिव्यदृष्टि उनकी काया से मिश्रित थी, और उनके वह क्षषार्त 
युवक शिष्य, जोकि उनकी प्रत्येक अंगभंगी व गतिविधि को आग्रहपूर्वक 
पान करते थे, उनकी रसनाओं पर वह मधू्‌ चूता रहता था। परन्तु उन्हें स्वयं 
इस बात का कोई भान न था। उनकी यही धारणा थी कि उन्होंने उन्हें स्व- 
तन्‍्त्र छोड़ रखा है। उनका विश्वास था कि जिस प्रकार चमेली का पुष्प 
वायु के द्वारा अपनी गन्ध चारों तरफ फंला देता है, उसी प्रकार उनके द्वारा 
भगवान्‌ अपनी सुवास चारों ओर फैला रहे हैं। चमेली के पुष्प को विश्वास 
दिलाने के लिये कोई प्रयत्न नहीं करना पड़ता। तुम्हें केवल यही करना 
होता है कि उसकी ताजी सुगन्ध को सूंघो। 

इस प्रकार रामक्ृष्ण की शिक्षा का यही महत्त्वपूर्ण अंश था। मनुष्य को 
अपने देह, इन्द्रियों व आत्मा को, निष्कपट, पवित्र, निष्कलंक, अक्षुण्य व 
सृष्टि के आदिमतम व्यक्ति आदम की तरह तरुण रखना चाहिये। और 
इसकी सफलता के लिये सबसे पहले ब्रह्मच्य के नियम का पालन करना 
चाहिये | 

यह नियम, जिसे हमारे पादश्चात्य गिर्जा-विरोधी, सरल अज्ञता के साथ, 
रोम के चर्च का ही एकाधिकार बताते हैं, और जिसके विरुद्ध वे अपने पुराने 
व कृण्ठित वाणों का प्रहार करने से कभी विरत नहीं होते, इतना ही प्राचीन 
है जितना कि यह विश्व--(यद्यपि सारा संसार यदि कठोरतापूर्वक इसका 
पालन करता, तो इसका अस्तित्व अधिक दिन तक न रह सकता)। समस्त 
श्रेष्ठ योगियों, अधिकांश उच्चकोटि के आदर्शवादियों, एवं आध्यात्मिक शक्ति 

में प्रत्येक वस्तु पर पुष्प बृष्टि करने लगा। जो वस्तु भी मुझे दिखाई देतो थी 

उसी की पूजा करने लगा। . .. . . - 

फा० १४ 
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पश्चिम की समस्त समभावापन्न आत्मायें एक ही सिद्धान्तों व परिणामों पर 
पहुँची हैं। साधारणतया इसे इस प्रकार कहा जा सकता है कि जब कोई 
व्यक्ति अपने-आपको आन्तरिक जीवन के प्रति समपंण करता है (उसे शिव 
कृष्ण, कला व दशन का विशुद्धविचार--आदि, किसी नाम से भी क्‍यों न कहें ) 
“तो उसका अपनी इन्द्रियों पर पूर्ण अधिकार आवश्यक है ।”' 

किन्तु इतना ही पर्याप्त नहीं है। जो मनुष्य (उनकी ही संख्या अधिक 
है) संसार में रहते हैं, और वहीं पर रहकर कायें करते हैं, उनका भी अपने 
कार्य तथा उसका पोषण करनेवाली बौद्धिक भावनाओं पर वेसा ही पूर्ण 
आधिपत्य आवश्यक है। उन्हें यह ध्यान रखना आवश्यक है कि जिस कार्य 
के प्रति वे अनुरक्‍्त हैं, वह चाहे कितना ही महान्‌ व पवित्र क्‍यों न हो, वे 
उसके गुलाम न हो जायें।' 

तुम कार्य से भाग नहीं सकते, क्योंकि प्रकृति तुम्हें कार्य करने के लिये 
बाध्य करती है। और जब काये करना ही है, तो उसको उचितरूप में ही 
क्यों न किया जाय! यदि अनासक्त भाव से कार्य किया जाता है तो वह 
भगवान्‌ तक पहुँचा देता है, और लक्ष्य प्राप्ति का साधन बन जाता है-- 
ओर वह लक्ष्य भगवान्‌ ही है। 

“अनासक्ति का अर्थ” विवेकहीनता, उत्साहहीनता, अथवा सत्कर्म के 
प्रति प्रीतिहीनता नहीं है, अपितु केवल निःस्वाथपरता है। 

“अनासक्त भाव से कार्य करने का अर्थ इस लोक व परलोक्‌ में किसी 
पुरस्कार की आशा व दण्ड की आशंका को त्याग कर कार्य करना है। . 
किन्तु रामकृष्ण के अन्दर मानविकता इतनी प्रबल थी कि वे अच्छी 


१. श्री श्रीरासमकृष्ण कथामृत। 

२. यहाँ तक कि संशयवादी अठारह॒वों शताब्दी में भी पश्चिम के कुछ 
श्रेष्ठाम कलाकारों व अभिमानी ईसाई पंडितों में अपनो क्ृतियों के प्रति यह 
अनासक्ति की भावना देखी जाती है। हैण्डल और ग्लक सदृद्य अभिमानी 
एवं हैस ओर मोज्ञा्त के समान अनुभूतिशील सहृदयता सम्पन्न व्यक्तियों में 
इस अनासक्त की मे प्रशंसा करता हूँ। उनमें से प्रत्येक अपनो मृत्यु के बाद 
अपनी रचनाओं के भाग्य के प्रति उदासीन थे और उन्होंने रेसीन के समान 
सजन-शक््ति के पुर प्रवाह में ही अपनी रचनाओं को नष्ट होने के लिये छोड़ 
दिया था। में यहाँ तक कहने का साहस करता हूँ कि कोई भी व्यक्ति इस 
ऊँचाई तक पहुँचे बिना महान्‌ नहीं हो सकता। 
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तरह जानते थे कि दुबंल मनुष्य के लिये इस आदर्श तक पहुँचना अत्यन्त 
दुलभ है। 

“अनासक्त होकर कार्य करना, विशेषतः आजकल के यूग में अत्यन्त कठिन 
है, और केवल कुछ चुने हुए व्यक्ति ही उस आदर्श तक पहुँच सकते हैं। . . .* 

परन्तु इस अनाशक्ति की अवस्था को प्राप्त करने की अभिलाषा करना 
सबके लिये एक सामान्य कतेव्य है, और उत्साहपूर्ण प्राथंना और सच्ची 
दानशीलता उसके सहायक हैं। 

परन्तु ठहरिये। दानशीलता एक द्वयर्थक शब्द है। दानशीलता व मान- 
विकता (मानवप्रेम) प्रायः पर्यायवाची शब्द के रूप में प्रयुक्त किये जाते हैं । 
परन्तु रामकृष्ण के मन में मानविकता के प्रति एक ऐसा अद्भुत अविश्वास 
भरा हुआ था, जो डिकंन्स व मीराबू सदृश पाश्चात्य व्यंगलेखकों को भी मात 
करता था। और वे उपहास व विद्रपपू्वक कुछ मानवप्रेमियों की मकक्‍्कारी का 
भण्डाफोड़ किया करते थे; यद्यपि उनके इस कार्य से बहुत से सहृदय व्यक्तियों 
का मतिम्रम होने की भी आशंका थी। वे अपने विश्वस्त शिष्यों को दिखा- 
बंटी मानवप्रेम से बचने के लिये प्रायः उपदेश किया करते थे। मनुष्य के 
मन की गप्त गतिविधियों के बारे में अपने स्वभावसिद्ध ज्ञान से उन्होंने यह 
आविष्कार कर लिया था कि मानवप्रेम के सम्बन्ध में किये जाने वाली घोष- 
णायें व कार्यकलाप, प्रायः अहंकार, दम्भ, यशोलिप्सा, अथवा केवल एक ऐसे 
निरथंक आन्दोलन, जिसके पीछे वास्तविक मानवप्रेम की कोई भावना न 
होकर केवल जीवन की उबा देनेवाली एकरसता को विनष्ट करने की भावना 
है, इसके अतिरिक्त और कुछ नहीं हैं। जब कोई व्यक्ति किसी भिखारी की 
झोली में पैसा डालता है, तो वास्तव में वह अपनी दुश्चिन्ता व दुःस्वप्न से 
बचने के लिये ऐसा करता है, उस अभागे की सहायता करने के लिये नहीं । 
मलिक महाशय ने जब रामक्ृष्ण से हास्पिटल की प्रतिष्ठा व पीड़ितों की 
सहायता के बारे में कहा, तो उन्होंने उत्तर दिया : 

“हाँ ठीक है। परन्तु एक शत है कि तुम्हें दूसरों की भलाई के कार्य 
करते समय अनासक्त (अर्थात्‌ सर्वथा निःस्वार्थ) रहना होगा।” 

जब वे प्रसिद्ध उपन्यासकार बंकिमचन्द्र चेटर्जी, अथवा किसी पत्र के 
(हिन्दू पैट्रियट के) व्यवस्थापक प्रभृति सांसारिक व्यक्तियों से बातचीत करते 
थे तो वे प्राय: उत्तेजित हो उठते थे। जिन मनुष्यों के मुख केवल सत्कार्यों-- 
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मार्ग निर्माण व जनहितकर कार्यों की तालिका से भरे रहते हैं, उनके इरादों, 
उनकी आत्मा की गम्भीरता ओर सबसे बढ़कर उनके कार्यो के सम्बन्ध में 
रामकृष्ण की धारणा बहुत नीची थी। वे कहा करते थे कि एक पतित आत्मा 
से किसी वास्तविक व स्थायी अच्छाई की आशा निरथंक है। इसलिये सबसे 
पहले मनुष्य को अहंकार का त्याग करना चाहिये, और जब तक वह ऐसा 
नहीं करते तब तक वह संसार के लिये कोई मंगलकायय नहीं कर| सकते । 

इस सम्बन्ध में रामकृष्ण के विचारों को ठीक तरह समझने के लिये, 
मेंने रामकृष्ण के जीवित शिष्यों ,में सबसे अधिक [प्रामाणिक स्वामी शिवानन्द 
और रामक्ृष्ण की शिक्षाओं |और उनके आदर्शों के प्रचारक अशोकानन्द से 
अनेक प्रश्न पूछे हैं, और उन्होंने ,बड़े यत्नपूर्बक मेरे प्रइनों के उत्तर दिये हैं । 
परन्तु रामक्ृष्ण के सक्रिय मानवप्रेम के पक्ष में उपयुक्त कुछ विच्छिन्न दुष्टान्तों 
को छोड़कर, काये के द्वारा जनहितसाधना उनकी शिक्षा में एक मुख्य स्थान 
रखती है, इस बात को वे प्रमाणित नहीं कर सके हैं। यदि हम यह स्मरण 
न रखें कि रामक्ृष्ण ने प्रथमतः स्वार्थरहित प्रेम के बिना मानविकता की 
तरह वेयक्तिक मोक्ष के अहंकार को त्याज्य बतलाया है, और द्वितीयत: उनका 
लक्ष्य प्रत्येक मानवहृदय में उदारता का दीपक प्रज्वलित करना है, तो उस 
पारचात्य दृष्टिकोण के अनुसार जो कि उद्देश्य की अपेक्षा कार्य को और वेयक्तिक 
मोक्ष की अपेक्षा दूसरों की भलाई को अधिक महत्त्व देता है, उनकी शिक्षा 
के प्रति (यदि सत्यनिष्ठा के साथ कहा जाय) यह एक महान्‌ अभियोग है। 

तो आत्मप्रेम व उदारता में क्‍या अन्तर है? हमारे अन्दर से विनिर्गत 
उस प्रेम का नाम उदारता है, जो व्यवहार में अपने व्यक्तित्व, परिवार, सम्प्र. 
दाय व देश तक सीमित न हो। अपने व्यक्तित्व, परिवार, सम्प्रदाय व देद 
के प्रति आसक्ति ही आत्मप्रेम कहलाता है। इसलिये उस उदारता की साधना 
व अम्यास करना चाहिये जो मनुष्य को ऊपर उठाकर भगवान्‌ तक ले 
जाती है। 

रामकृष्ण की दृष्टि में उदारता, सब मनुष्यों के अन्तरवेर्ती भगवानके 





१. यह कहने की आवश्यकता नहीं कि “आत्मप्रेम” शब्द अपने प्राचीन 
रूढ़िगत अपने प्रति प्रेम' के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। 
२. श्री श्रीरामकृष्ण कयामुत, प्रथम भाग। 
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प्रेम से न्‍्यूनतर कोई वस्तु नहीं है। कारण, भगवान्‌ ही मनुष्य के रूप में अव- 
तरित होते हैं।' 

मनुष्य के अन्दर निवास करने वाले भगवान्‌ को जब तक कोई व्यक्ति 
प्रेम नहीं करता, तब तक वह ॒मनृष्य को भी सच्चे अर्थों में प्रेम नहीं कर 
सकता, और इसलिये उसकी सहायता भी उसके द्वारा संभव नहीं। और 
इससे यह स्वाभाविक सत्य परिणाम भी निकलता है कि जब तक कोई व्यक्ति 
प्रत्येक मनुष्य में भगवान्‌ के दर्शन नहीं करता तब तक वह वास्तव में भग- 
वान्‌ को नहीं जान सकता। 

रामक्ृष्ण मठ के वर्तमान प्रधानाध्यक्ष, व उनके आदर्शों की सत्य भावना 
के प्रचारक स्वामी शिवानन्द ने मुझे वह पंक्तियाँ लिखी हैं, जिनका आध्या- 
त्मिक अर्थ पास्कल की रचनाओं का अध्ययन करनेवाले पाठकों को परिचित 
प्रतीत होगा : 

“ऐसा प्रतीत होता है कि आप मनुष्य के अन्‍्तवंर्ती भगवान, और उसकी 
सेवा के लिये प्रेरित करनेवाली सार्वभौम वेदना की चेतना में एक पार्थक्य 
की कल्पना करते हैं। परन्तु मुझे ऐसा अनुभव होता है कि यह मन की एक 
ही अवस्था की दो विभिन्न दिशामात्र हैं, विभिन्न अवस्थाएं नहीं हैं। मनुष्य 
के अन्तवर्ती भगवान्‌ की उपलब्धि द्वारा ही मनृष्य की दुःख-वेदना की गंभीरता 
का सम्यक्‌ अनुभव हो सकता है। कारण, उसके बिना मनुष्य की आध्यात्मिक 
दासत्व की अवस्था, और उसकी पूर्णता व दिव्य आनन्द के अभाव की अवस्था 
हमारी आत्मचेतना को स्थूल साक्षी के रूप में प्रभावित नहीं करती। मनुष्य 
के मध्यस्थित देवत्व और मनुष्य की वर्तमान अज्ञता व इसके परिणामस्वरूप 


१. तुम भगवान्‌ को ढूंढ़ते हो? ठीक है, तो मनुष्य के अन्दर ही उसकी 
खोज करो। भगवान्‌ जिस प्रकार मनुष्य के अन्दर अपने-आपको प्रकट करते हैं, 
उस प्रकार अन्य किसी पदार्थ में नहीं करते। परन्तु अन्य पदार्थों में भी कमो- 
बेश उसकी शक्ति का प्रकाश विद्यमान है। मनुष्य के अन्दर प्रकट होकर 
भगवान्‌ ने रक्‍्त-मांस में अपनी शक्ति का सबसे अधिक प्रकाश किया है।.. 
कर भगवान्‌ का सर्वोत्कृष्ट प्रकाश है।” (श्री श्रीरामकृष्ण कथामृत, प्रथम 
भाग) । 

२. “प्रत्येक मनुष्य के अन्दर भगवान्‌ का दहान ही पूर्ण ज्ञान की प्राप्ति 
है।” (श्री श्रीरामकृष्ण कथामृत, द्वितीय खण्ड) । 

३. ७ दिसम्बर, सन्‌ १९२७। 
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कृष्टों के बीच दुःखदायक पार्थक्य का अनुभव ही हमें मनृष्यजाति की सेवा 
के लिये प्रणोदित करता है। अपने व दूसरों के बीच इस दिव्य आत्मा का 
अनुभव किये बिना सच्ची सहानुभूति, सच्चा प्रेम, और सच्ची सेवा असंभव है। 
इसी कारण से रामकृष्ण अपने शिष्यों को आत्मोपलब्धि प्राप्त कराना चाहते 
थे। अन्यथा वे अपने-आपको कभी मानव-जाति की सेवा में उपयुक्त रूप से 
अपित नही कर सकते थे। परन्तु इस बीच में मानव -समाज यंत्रणा भोग रहा है; 
परित्यक्त होकर, मृत्यु के मुख में जा रहा है। क्या उसे बिना सहायता के 
छोड देना चाहिये ? नहीं, कदापि नहीं। कारण, रामकृष्ण जिस काय को स्वयं 
न कर पाये, और वास्तव में अपने कमेबन्धन की सीमा व अपने जीवन की 
परिधि में (जो जीवन शीघ्यर ही समाप्त होने वाला था), जिसे वह कभी पूर्ण 
न कर सकते थे, वह कार्य उन्होंने अपने सर्वश्रेष्ठ शिष्य, और अपनी वाणी के 
उत्तराधिकारी, विवेकानन्द के ऊपर--उस मनुष्य के ऊपर जिसे मनुष्य-जाति 
के उद्धार के लिये, मनृष्य-जाति के अन्दर से ही खोजकर लाना रामक्ृष्ण के 
जीवन का एक विशेष लक्ष्य था--छोड़ दिया था। प्रायः अपनी इच्छा न 
होने पर भी उन्होंने उसके ऊपर संसार में कार्य करने और ददुःख व 
दारिद्रयपीड़ित मानवता के कष्टों को दूर करने का भार” सौंप दिया था। 
और विवेकानन्द ने इस कार में अपनी सर्वग्राही तीन्र भावना और कमे- 
शक्ति पूर्णछप से लगा दी। कारण, उ की प्रकृति अपने गरु की प्रकृति से 


१. और पुनः स्वामी अशोकानन्द ने लिखा: “साधारण स्तर पर प्रेम और 
सहानुभूति से सेवाभाव का उदय होता है। परन्तु .. . . . जब हम बेदना-पीड़ित 
मानव-समाज को भगवान्‌ के ही विभिन्न रूपों में देखने लूगते हैं, तब हम मनुष्य 
के अन्दर भगवान्‌ की चेतना को ही सेवा के प्रेरक भाव के रूप में देख पाते हैं, 
और इस प्रकार की सेवा ईश्वरोपलब्धि का एक शक्तिशाली साधन बन जाती 
है।” (प्रबुद्ध भारत, फरवरी सन्‌ १९२८) परन्तु यहाँ में अपना यह विश्वास 
प्रकट करने का साहस करता हूँ कि मनुष्य में देवत्व की भावना को भूलकर, 
पीड़ित मनुष्य के प्रति केवल उसकी बेदना के कारण, सहानुभूति या उसकी 
सेवा क्या कहीं अधिक सुन्दर, पवित्रतर व उच्चतर वस्तु नहों है? निरन्तर 
देवत्व का चिन्तन करने की अपेक्षा, उसे भूल जाना संभवतः देवत्व के अधिक 
निकट है। कारण, एसा करने में, आसक्ति का--जिस अर्थ में उसका रामकृष्ण 
ने प्रयोग किया है, लेशमात्र भी नहीं पाया जाता। 

२. सन १८८६ की सुन्दर जीवंत घटना, जो प्रत्यक्षदर्शो स्वामी शिवानन्द 
ने मुझे बताई थी, आगे वर्णन करूँगा। 
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स्वंथा एक विभिन्न नमूने की प्रकृति थी; जो दीन-दुःखियों की सेवा के लिये 
एक दिन व एक मुह॒ते की भी प्रतीक्षा न कर सकती थी। वह अपने रक्‍त- 
मांस में उस पीड़ा का अनुभव करते थे। दुःस्वप्न के समान दिन-रात वह 
उनको बेचेन किये रखती थी। उसके कारण वह निराश होकर क्रनन्‍्दन करने 
लगते थे। रामकृष्ण की आत्मा अपने अन्तिम दिनों में जिस शान्ति के अन्दर 
तैरती थी--वह शान्ति विवेकानन्द के अन्दर विद्यमान न थी। रामकृष्ण की 
वेदेही आत्मा पाप-पुण्य के से अतीत, परात्पर के इन्द्वातीत क्षेत्र में विचरण 
करती थी। 

“परमात्मा अच्छे व बुरे दोनों के प्रति समानरूप से अनासक्त है। वह 
प्रदीप के आलोक के समान है। तुम इसके प्रकाश में जिस प्रकार पवित्र 
धर्म-पुस्तकों का अध्ययन कर सकते हो, उसी प्रकार जाली दस्तावेज का भी 
निर्माण कर सकते हो।. . संसार में हम जो कुछ भी पाप, अमंगल व दुःख- 
दारिद्रथ देखते हैं वे हमारी दृष्टि में ही पाप, अमंगल व दु:ख हैं। परम ब्रह्म 
इन सबसे ऊपर व अतीत है। इसका प्रकाश अच्छे व बूरे दोनों को एक 
समान प्रकाशित करता है। संसार के तथ्यों को उनके वास्तविक रूप में ही हमें 
ग्रहण करना चाहिये। भगवान्‌ की लीला को स्पष्टरूप से समझने की क्षमता 
मनुष्य की शक्ति से बाहर है। में देखता हूँ और अनुभव करता हूँ कि बलि- 
पशु, यूपकाष्ठ व जल्लाद तीनों ही वस्तु एक ही पदार्थ हैं। . . .आह ! यह कसा 
अद्भुत दहन है! ”' 

हाँ, यह दिव्य दशेन समुद्र की सकरुण दिव्यच्छटा के समान है। और यह 
अच्छा ही है कि समस्त सृजनकारी महान्‌ आत्मायें समय-समय पर इसमें 
गोता लगाकर एक नवीन शक्त प्राप्त करती हैं। रामकृष्ण ने अपने कोमल 
हृदय के तलदेश में समुद्र का यह शक्तिशाली गर्जेन व लवणाक्त शेवाल संचित 
किया हुआ था, यह भी अच्छा ही है। परन्तु साधारण मनुष्यों के लिये यह 
संभव नहीं है। उन्हें भय से पागल व जड़ हो जाने का खतरा है। उनकी 
दुबंलता परमात्मा के साथ आत्मा का समन्वय घटाने में असमर्थ है। उनका 
जीवन-स्फुलिग जिससे निर्वापित न हो जाय, इसके लिये “सच्चिदानन्द 





१. श्री श्रीरामकृष्ण कथामृत, प्रथम भाग। 
२. भ्री श्रीरामकृष्ण कथाम॒त, प्रथम भाग। 
३. श्री श्रीरामकृष्ण कथामृत, द्वितीय भाग । 
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समुद्र के ऊपर अहंकार की जादूयष्टि सुरक्षित रखने की आवश्यकता है।” 
यद्यपि यह जल के ऊपर खींची गईं रेखा' से अधिक और कुछ नहीं है, परन्तु 
“यदि तुम इसे हटा लेते ही तो एक निरवच्छिन्न महासमुद्र के अतिरिक्त 
और कुछ न रहेगा। इसलिये भँवर के विरुद्ध रक्षा के तौर पर इसे कायम 
रखो। परमात्मा ने अपनी सन्‍्तानों के लड़खड़ाते हुए कदमों को सहारा देने 
के लिये स्वयं ही इस यष्टिका की व्यवस्था की है। यह भी भगवान के ही हैं । 
रामक्ृष्ण से जो शिष्य उत्सुकतापूर्वक पूछते थे : प्रभु! आप हमें उनकी कथा 
कहते हैं जिन्होंने सो5हम्‌' (में वह हैँ) इस ऐक्य की उपलब्धि कर ली है। .. . 
परन्तु जिन्हें यह एकत्वबोध प्राप्त नहों हो सकता, और जो कहते हैं तुम में 
नहीं हो, तथापि में तुम्हारी तलाश में हँँ ?” उनका क्‍या होगा ?” उन्हें वे 
निदचयोत्पादक मृदु हास्य के साथ उत्तर देते थे: “तुम भगवान्‌ को तुम” कहो 
या में वह हैँ कहो इससे कोई अन्तर नहीं पड़ता। जो मनुष्य तुम' के द्वारा 
उसकी उपलब्धि करते हैं, भगवान्‌ के साथ उनका एक अत्यन्त मधुर सम्बन्ध 
स्थापित हो जाता है। यह एक पुराने विश्वस्त भृत्य के साथ स्वामी के सम्बन्ध 
के समान है। उनकी आयु ज्यों-ज्यों बढ़ती जाती है, त्यों-त्यों स्वामी अपने 
भृत्य के ऊपर अधिकाधिक निर्भर होता जाता है।. . . और वह प्रत्येक गंभीर 
मामले में उसका परामश लेता है। और एक दिन, , . स्वामी उसे अपने हाथ 
से पकड़ कर ले जाता है, और अपनी गही पर छाकर बंठा देता है। नौकर 
घबराकर पूछता है, मेरे मालिक यह क्‍या कर रहे हो ?' परन्तु स्वामी उसे 
अपने सिंहासन पर अपने निकट बैठाकर कहता है, मेरे प्यारे! तुम और में 
एक ही हैं। 

रामक्ृष्ण अपने प्रत्येक व्यक्तिगत शिष्य के दृष्दिक्षेत्र के अनुसार अपने 
विचार को उसके अनुकुल बना लेते थे, और मानवीय आत्मा के भंगुर संतुलन 
को विनष्ट करने के स्थान पर वे उस संतुरून के उपादानों की उचित परिमाण 
में वृद्धि करके उसे सावधानी से प्रतिष्ठित करने का प्रयत्न करते थे । विभिन्न 
व्यक्तियों के मानसिक गठन के अनुसार वे अपनी शैली को इतनी जल्दी परि- 
वतित कर लेते थे कि अनेक बार उनके विचार परस्पर विरोधी प्रतीत होने 
लगते थे। 

१. श्री श्रीरामकृष्ण कयामृत, द्वितीय भाग। 

२. धनगोपाल मुखोपाध्याय रचित पूर्वोक्‍त ग्रंथ, पृष्ठ १६१ । 
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उन्होंने देवतावत्ति योगानन्द को, जिसकी अति साधुता उसे गरूत मार्ग पर 
ले जाती थी--शक्ति संचय का उपदेश दिया :--- 

“भक्त को मूखखे नहीं होना चाहिये।* 

रामक्ृष्ण ने आत्मरक्षा का उपाय न जानने के कारण उसकी तीक्र भत्सेना 
की। किन्तु दूसरी तरफ उन्होंने जोशीले निरंजनानन्द को, जो कि हर समय 
अपने शत्रुओं व अपना अपमान करने वालों पर आक्रमण करने के लिये तत्पर 
रहता था, उत्तेजक परिस्थिति में भी विनयशील व सहिष्ण होने का उपदेश दिया। 
अवश्य ही, वे अपने वीरश्रेणी के शिष्यों की कुछ दुर्बलताओं को जि हैं कि वे 
दुर्बडतर शिष्यों में बरदाइत न कर पाते थे किसी अंश तक सहन कर लेते थे। 
कारण, पूर्वोक्‍्त श्रेणी के शिष्यों में दुबेलता हर समय नहीं रह सकती। वे 
प्रत्येक मनु य के अन्दर विद्यमान प्रतिक्रिया की शक्ति का सही सही अन्दाजा 
कभी न चूकने वाले कौशल के साथ लगा लेते थे । 

एक ऐसा व्यक्ति जो निरन्तर, साधारण मन॒ष्यों की जीवन-यात्रा को 
नियंत्रित करने वाले नियमों से अतीत, परम पुरुष के अविच्छिन्न सान्निध्य में 
रहता है, उसके प्रति यह आशंका की जा सकती है कि वह देनिक कर्मों के 
असंख्य सूक्ष्म-भेरों को समझने व उनका नेतृत्व करने में असमथे सिद्ध हो 
सकता है। परन्तु रामकृष्ण के बारे में सत्य सर्वेथा इसके विपरीत था । माया 
के बन्धनों से मुक्त हो जाने के कारण, उनके दृष्टिरोधक कुसंस्कार व धामिक 
असहिष्णुता के आवरण तथा मन और हृदय की संकुचितता पहले ही दूर 
हो चुके थे। और उनके स्वतन्त्र व उदात्त विचार के मार्ग में कोई रुकावट 
न रहने के कारण वे प्रत्येक वस्तु व प्रत्येक मनुष्य के बारे में सहास्य सरल 
बुद्धि के साथ विचार करते थे। उनकी सुकरात की शैली से की हुई एक भी 
आलोचना आजकल के श्रोताओ को आइचये में डाल सकती है। वे गेलिली- 
वासियों की अपेक्षा मोण्टने व इरेस्मस के अधिक निकटतर हैं। उनकी व्यंग- 
भंगी व आनन्ददायक विनोद मनुष्य को ताजगी व सजीवता प्रदान करते हैं। 
बंगाल की उष्ण आबोहवा ने स्वभावतः अतिभाव॒क नवयुवकों के मस्तिष्क 
पर उनके प्रभाव को अवश्य ही दिगुणित कर दिया होगा। यहाँ मैं उनके 
केवल दो दृष्टान्त देता हूँ: हाथी और साँप की कहानियाँ। पहली कहानी में 
रामकृष्ण ने मनोरंजक व्यंग के साथ अपने शिष्यों को हिसा व सर्वथा अप्रति- 
रोध की दो सर्वथा विरोधी चरमावस्थाओं के प्रति सतर्क किया है। दूसरी 
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कहानी में वे अपने प्रति ही कटाक्ष करते प्रतीत होते हैं : उन्होंने नीति-विरोधिता 
व कर्म के प्रति उदासीनता के खतरों को देखा था, जिनसे युवक मस्तिष्कों 
को विश्वव्यापी भगवान्‌ के आतपाघात होने का भय है। और उन्होंने व्यंग- 
परिहास के साथ हमारे चारों ओर व हमारे अन्दर भगवान की सत्ता व 
उसके विभिन्न रूपों व निश्रमों की व्यापकता की थाह ली थी। 


ह्ाधी “एक बार का जिक्र है कि एक जंगल में एक महात्मा रहते थे। उनके 

अनेक शिष्य थे। एक दिन उन्होंने अपने शिष्यों को निम्नलिखित 
उपदेश दिया: उन्होंने कहा, परमात्मा प्रत्येक पदार्थ में बसते हैं। इसलिये 
हमें संसार के प्रत्येक पदार्थ के आगे भक्तिपूर्वक प्रणाम करना चाहिये।' ऐसा 
मौका हुआ कि उनका एक शिष्य जंगल में समिधायें चुनने के लिये गया। 
अचानक उसने यह शोर सुना, हट जाओ ! हट जाओ! एक पागल हाथी 
आ रहा है! तत्काल सब इधर-उधर भाग गये, परन्तु वह अकेला इस प्रकार 
तक॑ करने लगा, हाथी भी परमात्मा का ही एक रूप है। तो मुझे क्‍यों भागना 
चाहिये ?' इसलिये वह वहीं पर खड़ा रहा और हाथी को भगवान्‌ के रूप 
में प्रणाम करके उसका स्तुतिगान करने लगा। महावत ने चिल्लाकर कहा, 
अपने आपको बचाओ! बचाओ! !. ... . परन्तु शिष्य वहाँ से एक कदम 
भी न हटा। हाथी ने उसे अपनी सूंड से ऊपर उठाकर दूर फेंक दिया। 
बिचारा चोट खाकर व लहलहान होकर बेसुध व निरचेष्ट पड़ा रहा। 


जब उसके ग्रु ने यह संवाद सुना तो वह अपने अन्य शिष्यों के साथ 
भागे हुए उसकी सहायता के लिये घटना-स्थर पर पहुँचे। वे उसे उठाकर 
घर के अन्दर ले गये और उसके घावों की मरहम-पट॒टी की । जब उसे होश 
आया, तो उन्होंने उससे पूछा, जब तुमने महावत को चिल्लाते हुए सुना था, 
तो बचने का प्रयत्न क्यों नहीं किया ?” युवक शिष्य ने उत्तर दिया, हमारे 
गुरु ने हमें अभी शिक्षा दी थी, कि परमात्मा प्रत्येक जीवित प्राणी में विद्य- 
मान है। इसलिये मैने हाथी को भी परमात्मा ही समझकर उस स्थान को 
छोड़ना उचित न समझा। ग्रु ने उससे कहा, वत्स! यह ठीक है कि 
हाथी में भी परमात्मा प्रकट हुआ था। परन्तु क्या महावत-परमात्मा ने 
तुम्हें बचने के लिये नहीं कहा था ? यह बिल्कुल ठीक है कि परमात्मा प्रत्येक 
वस्तु में विद्यमान है। परन्तु यदि वह हाथी में विद्यमान है तो क्या वह यदि 
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अधिक में नहीं तथापि उतने ही परिमाण में महावत में विद्यमान नहीं है ? 
तो तुमने. उसकी चेतावनी पर ध्यान क्यों नहीं दिया ? . . . .।”' 


और नीचे तरुण विवेकानन्द के साथ ठाकुर के एक शरारतपूर्ण वार्ता- 
लाप का सार देता हूँ : 


सर्प | त्रामइृष्ण: ( स्मितिपूर्वक ) . . . .नरेन्द्र तू क्या सोचता है ! संसारी 

| व्यक्ति प्रायः ईश्वर-भक्‍्त पुरुष के बारे में अनेक कट बातें कहते हैं। 
किन्तु देख! जब हाथी चलता है, तो उसके पीछे कितने जीव-जन्तु चीत्कार 
करते हुए भागते हैं। परन्तु वह एक बार भी पीछे फिर कर नहीं देखता, 
ओर सीधा अपने रास्ते पर आगे बढ़ता जाता है। वत्स! यदि तेरी पीठ के 
पीछे, मन॒ष्य तेरी निन्‍्दा करें तो तू क्या करेगा ? ” 

नरेन्द्र: (घृणापूर्वक): में उन्हें सड़क में मेरे पीछे भौंकने वाले कुत्तों 
की तरह. समझूंगा। 

श्रीरामकृष्ण : (हँसते हुए ): “नहीं, नहीं, बेटा! इतनी दूर तक नहीं ! 
याद रखो जड़ व चेतन सभी भूतों में ईश्वर का वास है। इसलिये प्रत्येक 
वस्तु सम्मान के योग्य है। . . . तथापि मनुष्यों से सम्बन्ध स्थापित करते 
समय हमें यह देखना चाहिये कि हम साधु पुरुषों की ही संगति करें, दुष्टों 
की नहीं। यह ठीक है कि ईश्वर व्यात्र के अन्दर भी विद्यमान हैं। परन्तु 
इसका यह अर्थ नहीं कि हम व्याध्य को अपने आलिगन-पाश में बाँधकर 
हृदय से लगा लें! ” (शिष्य हँसने लगे ) 

नरेन्द्र: “यदि दुष्ट लोग अपमान करें तब भी क्‍या चुप ही रहना 
चाहिये ? ” 

श्रीरामकृष्ण : एक समय कुछ ग्वाले एक मंदान में गायें चरा रहे थे। 
उस मैदान में एक भयानक जहरीला साँप रहता था। एक दिन एक महात्मा 
उस रास्ते से गुजर रहे थे। लड़के दौड़ कर उनके पास आये और चिल्ला- 
कर कहने लगे, महात्मा जी इधर से मत जाइये, उधर साँप रहता है 
महात्मा ने कहा, बच्चो। में तुम्हारे साँप से नहीं डरता। में वह मंत्र जानता 


१. श्री श्रीरामकृष्ण कथामृत, प्रथम खण्ड । 
२. नरेन्द्र विवेकानन्द का ही पहला असली नाम है। 
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हैं जिससे मुझे किसी तरह की तकलीफ नहीं हो सकती ।' यह कहकर वह. 
अपने रास्ते पर आगे बढ़ चले। . . साँप ने उन्हें देखा, और फण उठाकर 
उनकी तरफ लपका। महात्मा ने धीरे-धीरे एक वशीकरण मन्त्र पढ़ा, और 
साँप केंचवे के समान निस्तेज व शक्तिहीन होकर उनके चरणों में गिर पड़ा। 
महात्मा ने उससे कहा : तुम ऐसा क्‍यों करते हो ? दूसरों को क्‍यों तकलीफ 
देते हो ? में तुम्हें एक पवित्र मन्त्र (भगवान्‌ का नाम) देता हूँ, इसका जाप 
करो, इससे तुम्हारी भगवान्‌ में भक्ति होगी, और अन्त में तुम उसके दर्शन 
कर सकोगे, और दूसरों को तकलीफ पहुँचाने की इच्छा तुम्हारे अन्दर से दूर 
भाग जायेगी।” यह कहकर उन्होंने साँप के कान में पवित्र मंत्र का उच्चारण 
किया। साँप ने प्रणाम करके पूछा. हे गुरु ! में आत्मरक्षा के लिये किस 
प्रकार साधना करूँ ?” महात्मा ने उत्तर दिया, पवित्र मंत्र का जप करो, 
और किसी जीवित प्राणी की हिसा मत करो! में कुछ दिन बाद यह देखने 
के लिये कि तुम कंसे काम कर रहे हो, फिर आऊंँगा।' इतना कहकर महात्मा 
विदा हो गये। . . .इस प्रकार कुछ दिन व्यतीत हो गये। ग्वाल बालकों ने देखा 
कि साँप ने काटना छोड़ दिया है। उन्होंने उसकी तरफ पत्थर फेंके । वह 
एक केंचवे की तरह शान्त व अहिसक बना रहा। एक शतान ग्वाले ने उसे 
पूँछ से पकड़कर अपने सिर के चारों तरफ घ॒माया, और एक पत्थर पर 
कई बार पटक-पटक कर मारा। साँप के मह से खून निकलने लगा, और 
उसे मरा समझ कर ग्वाले ने उसे एक तरफ फेंक दिया। रात्रि के समय 
उसे होश आया, और धीरे-धीरे किसी तरह घिसट कर वह ॒ अपने बिल तक 
पहुँच गया। उसका शरीर चोटों से चकनाचूर हो गया था। अनेक दिन 
बाद, अच्छा होने पर जब वह अस्थिचर्मावशेष मात्र रह गया, वह भोजन की 
खोज में बाहर निकला। ग्वालों के भय से वह केवल रात में ही बाहर निक- 
लता था। महात्मा से दीक्षा लेने के बाद से उसने हिसावत्ति का त्याग कर 
दिया था। और जहाँ तक भी बन पड़ता था वह पत्तियाँ, फल व मिट्टी 
वरगरह खा कर ही अपनी जीवन-यात्रा करता था। एक दिन महात्मा फिर 
उसी मार्ग से वापस आये और इधर-उधर साँप की खोज करने रूगे। ग्वालों 
ने बताया कि वह मर गया है। महात्मा को यह सुनकर बड़ा आदचयें हुआ, 
क्योंकि वे जानते थे कि उन्होंने जो मंत्र लिया है, उसमें यह आध्यात्मिक 
दक्ति है कि जब तक जीवन की समस्या हल नहीं हो जाती, अर्थात्‌ ईदवर 
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के दर्शन नहीं हो जाते, तब तक मृत्यु असंभव है। उन्होंने साँप का नाम ले- 
लेकर जोर से आवाजें लगाकर पुनः उसकी खोज प्रारंभ की। गूरु की आवाज 
सुनकर साँप अपने बिल से बाहर निकल आया और गुरु को प्रणाम किया। 

महात्मा ने पूछा : 'वत्स! केसे हो ?” 

साँप ने उत्तर दिया: “गुरुजी ! ईश्वर की कृपा से अच्छी तरह हूँ ।” 

गुरु: तो तुम्हारी हडडी-पसली क्‍यों निकल रही हैं ? क्या बीमार हो ? 

सर्प : “गुरु! मेंने आपके आदेशानसार प्राणि-हिसा त्याग दी है। और 
केवल घास-पात खाकर ही जी रहा हूँ, संभव है इसीलिये में पहले से कमजोर 
दिखाई देता हू ।” 

गरु: “नहीं, केवल भोजन के परिवर्तन से यह हालत संभव नहीं। कुछ 
न कुछ और कारण अवश्य है। मुझे साफ-साफ बताओ! ” 

सर्प : “ओह ! .. . . शायद. . . . हाँ, ... मुझे याद आ गया अवश्य और 
भी कारण है। एक दिन ग्वालों ने मुझे मारा था। उन्होंने पूंछ से पकड़कर 
मुझे कई बार जोर से पत्थर पर पटका था। गरीब बालक! नहीं जानते 
थे कि मेरे अन्दर क्‍या परिवतेन हो गया है! उन्हें क्‍या पता था कि में 
आयन्दा किसी को न काट्गा ? 

गुरु: परन्तु क्या पागरूपन की बात है कया बेवकूफी है! तुम इतने 
मूखे हो कि अपनी रक्षा भी नहीं कर सकते ! . . .. मैने तुम्हें दूसरों को काटने 


/ैस्‍ 


और यह कहकर रामक्ृष्ण चमत्कृत नेत्रों से अपने शिष्यों की ओर देखने 
लगे । इसलिये अपना फण उठाकर फुंकार करो. . - . परन्तु काटो नहीं। 

समाज में रहने वाले प्रत्येक नागरिक विशेषतः एक परिवार के पिता को 
आत्मरक्षा के लिये हिसा के विरोध का बाह्यप्रदर्शत आवश्यक है। परन्तु साथ 
ही उसे इस बात से सावधान रहना चाहिये कि वह हिसा के लिये प्रतिहिसा 
को जागृत न होने दे।” 


इस अन्तिम सूत्र में 'यदि शान्ति चाहते हो तो युद्ध के लिये तत्पर रही 
इस प्रचलित कहावत की गन्ध विद्यमान है; परन्तु इस कहावत में जो हेत्वा- 
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भास है उसे वर्तमान सन्‍्तति को अपने-आपको हानि पहुँचाकर व्यक्त करना 
पड़ा है। इसलिये में इस सूत्र के व्यावहारिक व नैतिक उत्कर्ष को प्रगणित 
नहीं करता। परन्तु इस आध्यात्मिक कहानीकार के व्यंग-मिश्रित मृदु हास्य 
को, जोकि बरबस ला फौण्टेने' की याद दिला देता है, में सदा स्मरण रखूँगा। 
इसके अतिरिक्त हमें रामकृष्ण की उस शैली पर भी जो कि विरोधी झंजझा- 
वातों के आघातों से एक तट से दूसरे तट की तरफ बहते हुए, व निरन्तर 
भयंकर रूप से दोलायमान, कर्म के महापोत में दो चरम मार्गों के बीच सहज- 
ब॒द्धि को स्थापित कर सन्तुलन स्थापित करती है, आवश्यक रूप से विचार 
करना चाहिये । 

यह स्पष्ट है कि वह अहिसा (किसी को कष्ट न पहुँचाओ) का उसी 
प्रकार पालन व प्रचार करते थे, जिस प्रकार महात्मा गाँधी करते हैं। उनकी 
यह अहिसा न केवल मनुष्यों तक ही सीमित थी, बल्कि उसमें प्राणिमात्र का 
समावेश था। 


१. सत्रहवीं शताब्दी का प्रसिद्ध फ्रांसीसी कहानीकार। 

२. यहाँ पर कुछ अन्य सुन्दर कहानियों का गुलदस्ता है: 

सर्वप्रथम यह सुन्दर नीतिगल्प : “भगवान्‌ सब प्राणियों में निवास करते 
हैं” (श्री श्रीरामकृष्ण कथामृत, द्वितीय भाग ) । 

'एक समय की बात है कि एक मठ के [संन्‍्यासी प्रतिदिन भिक्षा के लिये 
बाहर जाया करते थे। एक दिन एक संन्यासी ने भिक्षावृत्ति को जाते हुए मार्ग 
में एक जमोंदार को एक गरोब मनुष्य को बुरी तरह पीठते हुए देखा . . . . . 
यह देखकर संनन्‍्यासी ने उसे रोकना चाहा... .. जमींदार ने अत्यन्त कुपित 
होकर अपना सारा क्रोध संन्यासो पर ही निकाला, और उसे यहाँ तक पीटा 
कि वह बहोश हो गया। मठ के अन्य संनन्‍्यासियों को जब यह समाचार 
मिला, तो वे भाग हुए आये, और उसे भूमि पर पड़ा देखकर, वहाँ से उसे 
सावधानी के साथ उठाकर मठ में ले गये, ओर वहाँ उसे शय्या पर लिटा 
दिया। उसके चारों तरफ बंठकर वे उसकी सेवा-शुश्रूषा करने रूगे, और पंखा 
झलने लगे; उनमें से एक ने उसके मुख में चम्मच से थोड़ा-सा दूध दिया। 
कुछ समय बाद संन्‍्यासी को होश आया, उसने अपने नेन्न खोले और चारों 
ओर देखने रूगा। वह अपने ग्रुभाइयों को पहचानता है या नहीं, यह जानने 
के लिये उसके एक साथी संन्‍्यासी ने उसके कान में जोर से चिल्लाकर 
पूछा-- भाई तुम्हें दूध किसने पिलाया है ?' संन्यासी ने क्षोण स्वर में 
उत्तर विया--भाई, जिसने मुझे सारा था, उसने ही मुझे दृध पिलाया 
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परन्तु वह गाँधी की अपेक्षा अधिक विनोदप्रिय व सर्वतोमुखी व्यक्ति थे । 
वह कभी कोई कठोर नियम बाँधने के लिये उत्सुक न दिखाई देते थे। परल्तु 
एक ही दृष्टि में किसी प्रश्न के पूर्वापर को तोल लेते थे। इसी का यह परि- 
णाम था कि परमात्मा के इस व्याकुल प्रेमी ने इस माया-जगत में भी सब 
प्रहनों के समाधान के लिये एक सुन्दर उत्कृष्ट बुद्धि प्राप्त की थी। जगन्माता 
के समान वह आत्मारूपी पतंगों को आकाश के स्वर्गीय क्षेत्र में विचरण करने 
के लिये ऊपर उड़ा देता था, परन्तु यदि अभी उनका दूर उड़ने का समय नहीं 
आया है तो वह उन्हें सहजबुद्धि की डोरी द्वारा पुनः पृथ्वी पर खींच लाता था। 


एक ओर क्षुद्र कहानी : (श्री श्रीरामकृष्ण लीला प्रसंग में देखिये ) : 

“युवक काली प्रतिदिन मछली पकड़ने जाता था। रामकृष्ण ने उससे 
पुछा-- तू इतना निष्ठुर क्‍यों है ?' काली ने उत्तर दिया--में कोई पाप-कार्य 
नहीं कर रहा हैँ । हम सब आत्मा हैं, और आत्मा अमर है, इसलिये में वास्तव 
में मछलियों को हत्या नहीं करता । प्रभु ने उससे कहा :-वत्स ! तुम अपने- 
आपको धोखा देते हो। जिस मनुष्य ने भगवान्‌ को उपलब्धि कर ली है 
(अर्थात्‌ जिसने अपने अन्दर भगवान्‌ का दान किया है) वह कभी दूसरों के 
प्रति निदंय नहीं हो सकता। उसके लिये यह कार्य असंभव है। वह कभी 
इसका विचार भी नहीं कर सकता। ....” (श्री श्रीरामकृष्ण लीला प्रसंग 
एवं श्री श्रोरामकृष्ण कथामृत, द्वितीय भाग २७० पृष्ठ देखिये--रामकृण स्वयं 
इस अवस्था में पहुँच गये थे कि वे पूजा के लिये पुष्प भी न तोड़ना चाहते थे ।) 


अन्त में निम्नलिखित हृदयग्राही दृश्य उपस्थित हुआ, जिसका स्वामी 
शारदानन्द ने उल्लेख किया है :-- 

“एक दिन (सन्‌ १८८४ में) रामकृष्ण अपने शिष्यों से वार्तालाप कर रहे 
थे। वह उनके सम्मुख वष्णव धर्म के मूल सिद्धान्तों की व्याख्या कर रहे थे जिनमें 
स्वंभूत दया भी एक मूल सिद्धान्त है। (यह समस्त संसार कृष्ण का है। इस 
सत्य को अपने हृदय के अन्तरतम में अनुभव करो, ओर सब प्राणियों पर दया 
करो । सब प्राणियों पर दया करो' उन्होंने यह वाक्य दोहराया और समाधिस्थ 
हो गये। बाद में प्रकृतिस्थ होने पर अस्फूट स्वर में कहने रूगे . .. सर्व भूत 
बदया। . . . . दया . . . .दया ! ओ ! क्षुद्रादपि क्षुद्र जीव ! तुझे लूज्जा नहों आती ! 
तुम दया करनेवाले कोन होते हो ? नहीं ! नहीं ! दया असंभव है । उन्हें शिव 
समझकर उनकी सेवा करो।. ... . हर 

“पर नरेन्द्र (विवेकानन्द) ने अन्यान्य शिष्यों के साथ बाहर आकर, उन्हें 
इन शब्दों का गंभोर अर्थ, जिसे वह पूरी तरह न समझ पाये थे, समझाया। 
उसने सेवा के सिद्धान्त के प्रकाश में उन्हें उनका अर्थ बतलाया। छोकोपकारी 
सेवा हारा ही भगवान्‌ के उत्कृष्ट प्रेम की प्राप्ति होती है।” 
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बह॒ संसार को शिक्षा देने के लिये, उन्हें संसार में रखते थे। परन्तु 
पहले उन्हें स्वयं शिक्षा प्राप्त करने की आवश्यकता थी, उन्हें अपनी तथा 
अपने चारों ओर रहने वाले मनुष्यों की प्रकृति ओर उन सबके अन्दर व्याप्त 
रहने वाले भागवत तत्त्व की पूर्ण जानकारी प्राप्त करना जरूरी था। उनमें 
से अधिकांश ने निरन्तर क्रमिक कठिन परिश्रम द्वारा ही उस ज्ञान को प्राप्त 
किया था। कारण यह ज्ञान उन्हें अपने ही परिश्रम द्वारा प्राप्त करना था, 
यद्यपि आवश्यकतावद वे गुरु की स्नेहमय सहायता भी ले सकते थे। परन्तु 
गुरु अपनी इच्छा को कभी उन पर जबरदस्ती न लादते थे, वे केवल मार्गप्रदर्शन 
हारा ही उनकी सहायता करते थे । 

प्राथमिक मंजिलों में जब शिष्यगण स्वयं अपने चरित्र का निर्माण करते 
थे तब केवल कुछ विशेष अपवादों को छोड़कर वे उनकी इच्छा में किसी 


१. यद्यपि सबंदा नहीं, तथापि साधारणतया वे ऐसा करने से इनकार कर 
देते थे। (उन्होंने विवेकानन्द पर किस प्रकार विजय प्राप्त की हसका विवरण 
आप आगे देखेंगे, परन्तु उस समय उस राजसिक शिकार को अपने बह में करना 
अत्यन्त आवश्यक था; इसके अतिरिक्त विवेकानन्द ने काफी विरोध भी किया, 
जेसा कि हम आग देखेंगे )। किन्तु जब रामकृष्ण अपने शिष्यों की स्वतन्त्रता को 
अक्षुण्ण रखना चाहते थे, उस समय भी क्या वे ऐसा करने में सफल हो पाते थे ? 
वे असाधारण व अद्भुत योगिक शक्तियों के अधिकारी थे। परन्तु वह उनका 
कम से कम प्रयोग करते थे, क्योंकि वे रहस्यमय तरीकों को घृणा की दृष्टि से देखते 
थे, ओर अलौकिक चमत्कारों के पूर्ण विरोधी थे। अलौकिक चमत्कारों को वे 
असंभव न मानते थे, परन्तु उन्हें निरथंक व हानिकारक समझते थे । ईसा के 
समान ही वे उनसे घृणा करते थे। तथाकथित अलोकिक शक्तियाँ उनकी दृष्टि 
में आध्यात्मिक पूर्णता के मार्ग में बाधक थों। यह आध्यात्मिक पूर्णता उनके 
अनुसार हृदय के विकास का स्वाभाविक फल होना चाहिये परन्तु क्या उनका 
उपयुक्त शक्तियों पर इ तना आधिपत्य था कि वे कभी भी उन यौगिक शक्तियों 
का प्रयोग न करते ? तुलसी (निर्मेलानन्द ) के साथ उनका तब तक साक्षात्कार 
न हुआ था। वह बरामदे में बंठकर उनकी प्रतीक्षा कर रहा था; उसने देखा 
कि उसके पास से एक आदमी अस्थिर गति से तन्‍्मय अवस्था में गुजर गया है। 
इस आदसी ने (यह रामकृष्ण थे) बिना रुके ही उसकी तरफ एक वृष्टि-निक्षेप 
किया। तुलसी के हृदय में एक सरसराहुट का अनुभव हुआ, और वह एक 
क्षण के लिये जड़वत्‌ रह गया। तारक (शिवानन्द) ने जब रामकृष्ण को देखा 
तो वे एकदस नि*चल व शान्त थे; प्रभु को दृष्टि उसपर पड़ते हो वह फूट- 
फूटकर रोने रगा और उसका अंग-अंग काँपने रूगा। प्रथम साक्षात्कार के समय 
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प्रकार का दखल न देते थे। वे केवल अपने अन्‍्तव॑र्ती सूर्यालोक से उन्हें पुष्ट 
करते थे और इस प्रकार उनकी शक्ति की दसगुनी वृद्धि कर देते थे। साधा- 


कालीप्रसाद (अभेदानन्द) ने रामकृष्ण को स्पश किया, और उन्हें छूते ही 
उसके समस्त देह में शक्ति की एक लहर दौड़ गई। 
अन्यान्य अनेक समय ठाकुर अपनी इच्छापूर्वक अपने शिष्यों के अन्दर 
आन्तरिक शक्तियों को जागृत व उदबुद्ध करते प्रतीत होते थे। जब वह यह 
देखते थे कि शिष्य अपनी इच्छानुसार प्रयत्न कर रहे हैं तो वह ,उनकी सहायता 
करते थे। इसीलिये जब उन्होंने देखा कि लाटू (अद्भुदानन्द) भक्ति की 
प्रबछूता में अपने-आपको निःशेष किये दे रहा है तो उन्होंने माँ से प्राथंता की 
कि वह उसकी पवित्र इच्छा पूर्ण कर दे और उसके कुछ ही दिन बाद ध्यान करते 
हुए लाट समाधिस्थ हो गया। जब सुबोध (सुबोधानन्द) ने दूसरी बार उनके 
दर्शन किये, तब उन्होंने उसके वक्ष को स्पर्श करते हुए कहा-- जागो, माँ, 
जागो ! “ और अपनी अंगूलि से उसकी जिद्ठा पर कुछ लिख दिया। सुबोध 
ने अनुभव किया कि जसे उसकी अन्तवं्तो सत्ता से कोई ज्योतिष्तरंग उसके 
मस्तिष्क की तरफ उठ रही है; देवी-देवताओं की मूर्तियाँ विद्युत्‌ रेखा के समान 
एक क्षण के लिये चमक कर अनन्त में विलीत हो गईं। उसे अपने व्यक्तित्व 
का कोई बोध न रहा। परन्तु दूसरे ही क्षण रामकृष्ण ने उसे पुनः जागृत कर 
दिया, और बे स्वयं भी उसकी इस आकस्मिक प्रबल प्रतिक्रिया को देखकर 
विस्मित रह गये । गदाघर (अखण्डानन्द) का हाथ पकड़ कर रामकृष्ण उसे 
काली के मन्दिर में ले गये और बोले--“जीवित शिव के दशन करो ! ” और 
गदाधर को साक्षात्‌ शिव के दहन हो गये। 
परन्तु पाठकों को किसी अआन्त धारणा से बचने के लिये सावधान रहने को 
आवश्यकता है । रामकृष्ण कभी अपने शिष्यों में किसी ऐसे विचार व कल्पना 
को जबदेस्ती न लादते थे, जो कि पहले से उनके अन्दर मौजूद न होते थे, 
अपितु वह केवल उन्हें उद्बुद्ध कर देते थ। जिनकी बद्धि वृत्ति प्रबल होती थी, 
उन्हें दिव्य दृष्टि लाभ करने की चेष्टा से वे स्वयं पहले ही विरक्‍्त कर देते थे। 
जब बाब्राम (परमानन्द) ने, जिसे वे बहुत प्यार करते थे, उनसे समाधि- 
सिद्धि प्राप्त करने के लिये प्रार्थना की, तो जगन्माता ने उन्हें सावधान कर 
दिया कि बाब्राम को ज्ञानयोग की प्राप्ति हो सकती है, भावयोग की नहीं । 
बालक शरच्चन्द्र से (शारदानन्द) जो कि उनका एक महान बुद्धिवृत्ति सम्पन्न 
शिष्य होनेवाला था, उन्होंने पूछा: तुम परमात्मा को किस भाष में देखना 
चाहते हो । जब तुम ध्यान करते हो तो कया वृव्य देखते हो ?” शरतचन्र ने 
उत्तर दिया: “दृव्य देखने के लिये मेरा कोई आग्रह नहीं है। जब में ध्यान करता 
हू तो परमात्मा के किसी विशेष रूप व मृति का ध्यान नहीं करता। में पृथ्वी 
के प्रत्येक प्राणी में उसे ही प्रकट हुआ देखता हूँ।” रामकृष्ण ने मुस्कराकर 
कहा: किन्तु यह तो आध्यात्मिकता का अन्तिम शब्द है। तुम प्रारम्भ में ही 
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रणतया जब शिष्यगण अपने स्वतन्त्र प्रयत्नों द्वारा वीरतापूर्वक सारी चढ़ाई 
पार करके शिखरवर्ती मंजिल के आनन्द को प्राप्त कर लेते थे, केवल तभी 
इसे प्राप्त नहीं कर सकते ।” शरच्चन्द्र ने उत्तर दिया-- में इससे लेशमात्र भी 
कम से सन्तुष्ट नहों हो सकता ।'यहाँ तक कि, अत्यन्त अनुभूतिशील व्यक्तियों 
के लिये भी दृष्टिगत उपलब्धि एक मंजिल मात्र थी, जिसे अतिक्रम करके उन्हें 
आगे बढ़ना था। अभेदानन्द ने ध्यानावस्था में देवी-देवताओं के दर्शन करने के 
बाद, एक दिन उन सब मूर्तियों को एक ज्योतिमंय मूर्ति में विलीन होते हुए 
देखा। तब रामकृष्ण ने उससे कहा कि अब भविष्य में उसे यह दृश्य दृष्टिगोचर 
न होंगे; उसने उस मंजिल को पार कर लिया है और वास्तव में ही उस दिन के 
बाद से अभेदानन्द को एक असीम व अनन्त चेतना के अतिरिक्त और कुछ 
उपलब्ध न होता था, और इस चेतना द्वारा ही वह अन्त में निराकार ब्रह्म तक 
पहुँच गया । एक दिन जब रामकृष्ण ने सुना कि कोई एक व्यक्ति बाब्राम को 
ग्रु से कुछ विशेष सिद्धियाँ प्राप्त करने के लिये प्रेरित कर रहा है तो रामकृष्ण 
ने बाब्राम को अपने पास बुलाकर तिरस्कारपुवंक कहा: “तुम मेरे पास से 
ओर क्या चाहते हो ! क्‍या जो कुछ मेरे पास है, वह तुम्हारा नहीं है ? मेने 
जो कुछ भी उपलब्धि के रुप में प्राप्त किया है, वह सब तुम्हारे ही लिये है। यह 
लो चाबी, ताला खोल लो, ओर सब कुछ ले लो ।” 

परन्तु उन्होंने वेदान्ती हरिनाथ (तुरीयानन्द) को कहा: “यदि तुम सोचते 
हो कि तुम मुझसे दूर रहकर परमात्मा को ज्यादा अच्छी तरह प्राप्त कर सकते 
हो, तो जाओ ! मेरी तो एकमात्र यही इच्छा है कि तुम इस पार्थिव दुःख यंत्रणा 
से अपने आपको ऊंचे उठाकर स्वर्गीय आनन्द का उपभोग करो” 

ओर इस प्रकार रामकृष्ण हजारों तरीकों से अपने तरुण शिब्यों को सत्य 
धर्मानुभूति के पथ पर चलाने, व उनके अन्दर सत्यतम व उच्चतम व्यक्तित्व 
का विकास करने के लिये अपने समस्त प्रभाव का उपयोग करते थे। वे उन्हें 
अपने वश म॑ करने व छलबद्ध होने की बात कभी स्वप्न में भी न सोचते थे । 
वे अपने आपको उन्हें सॉप देते थे। तुम्हें मेरे प्रति आत्मसमपंण कर देना 
चाहिए” यह बात वे कभी सोचते ही न थे। ईसा और रामकृष्ण के पथ-प्रदर्शन 
में यही एक मुख्य अन्तर है। 

३० प्रसंग के लिये श्री श्रीरामकृष्ण लीला प्रसंग' ग्रन्थ के विभिन्न 
स्थल देखिये) । 


रामकृष्ण अपने परिपादइवंस्थ व्यक्षितयों पर किस प्रकार अपनी वेयक्तिक 
चेष्टाओं हारा प्रभाव डालते थे इसकी आइचयेंजनकता पर मेंने अपने पाइचात्य 
पाठकगण के लिये ही जोर देने की आवश्यकता अनुभव की है। पुव॑देशीय पाठकों 
के लिये उनका जो महत्त्व है वह में यहाँ नहीं वे रहा हूँ । इस सम्बन्ध में में भी 
दरच्चन्द्र (शारदानन्द) की सम्मति से सहमत हूँ: हमें ओर चाहिये। हम 
थोड़े से सन्‍्तुष्ट नहीं हो सकते ।” आत्मा के सम्मुख प्रकट होनेवाली साक्षी के 
मुकाबिले में आँखों की साक्षी अत्यन्त तुच्छ है। 
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रामकृष्ण उनके ऊपर अन्तिम आलोक पात करने के लिये तैयार होते थे। 
उस समय एक छोटी सी वस्तु, एक शब्द, एक दृष्टि, एक स्पशे, ही पर्याप्त 
होता था, जो करुणा की विद्युत धारा के समान कार्य करता था, परन्तु केवल 
उन्हीं आत्माओं पर जो कि पहले ही ऊध्वेलोक में पहुँच चुकी होती थीं। 
किसी नये ज्ञान का आविष्कार न होता था, परन्तु इससे पूर्व ही वे जो कुछ 
जान चुके होते थे, जो ज्ञान का भण्डार उन्होंने धीरे-धीरे संचित किया होता 
था, वही एक क्षण में स्पशंगोचर एवं जीवित सत्य में परिणत हो जाता था। 
“उस समय तुम यह उपलब्धि कर सकते हो कि तुम्हारे अपने व्यक्तित्व की 


१. जिन सब दिष्यों को यह अनुभव प्राप्त हुए हैं--उनमें से कुछ श्रेष्ठतम 
मनोषी इस समय भी जीवित हैँ--और वे इस बात के साक्षी हैं कि उसमें उस 
सम्मोहन शक्ति का लेशमात्र भो कोई आभास नहीं था, जोकि इच्छा-शक्ति 
के ऊपर किसी बाहिरी चेतना द्वारा शर्तों का आरोप करके इच्छा-शक्ति को 
विनष्ट कर देती है। अपितु यह एक पुष्टिकारक व उत्तेजक औषधि के समान 
प्रभावकारोी था। इसके प्रभाव से मनुष्य अपने ही आदशों को स्पष्टतर रूप 
से देखने लगते थे। वर्तमान मठाध्यक्ष स्वामी शिवानन्द ने मुझे लिखा :-- 

“रामकृष्ण अपनी आध्यात्मिक शक्ति को दूसरों के अन्दर संचारित करके 
उन्हें ऊध्वंतम चेतना तक पहुँचा देते थे। वह अपने विचार व स्पश द्वारा यह 
परिवतंन कर देते थे। हममें से अनेकों को अपनी-अपनी योग्यता के अनुसार 
चेतना के ऊध्वंतर स्तरों पर पहुँचने का सुयोग प्राप्त हो चुका है। यह जिस 
प्रकार सम्मोहनावस्था न थी उसी प्रकार एक गंभीर निद्रा की अवस्था भी न थी। 
स्वयं मुझे भी उनकी इच्छा व स्पर्श की सहायता से तीन बार उच्च आध्यात्मिक 
चेतना लाभ करने का सौभाग्य प्राप्त हो चुका है। उनकी महान्‌ आध्यात्मिक 
शक्ति की साक्षी देने के लिये में अब भी जीवित हूँ।” 

योरोप के जो विद्वान; रहस्यपूर्ण मनोविइलेषण की समस्याओं के अध्ययन 
में व्यस्त हैं, उन्हें समय रहते इन जोबित साक्षियों के सम्पर्क में आना चाहिये। 
में फिर दोहराना चाहता हूँ कि मुझे इन सब घटनाओं के सम्बन्ध में जिनकी 
व्यक्तिगत सत्यता असन्दिग्ध है, कोई कौतृहल नहों है, तथापि में अपना कत्तंव्य 
समझ कर ही उनका यहाँ वर्णन करता हूँ। कारण, थे सब सच्चे विव्वास व 
विदलेषणात्मक बुद्धि को यथासंभव प्रतिश्रुति को बाड़ के अन्वर सुरक्षित हैं। 
महान्‌ धारभमिक ४8३8 ति (77:०ं४०४) के तथ्य में ही मेरी अधिक दिल- 
चस्पी है, जो गुजर च॒का है' उसकी अपेक्षा जो हो रहा है और जो कुछ थोड़े 
से चुने हुए व्यक्तियों को ही सुप्राप्य है उसकी अपेक्षा जो सभी व्यक्तियों के 
अन्दर विद्यमान है व हमेशा विद्यमान रह सकता है, उसमें ही सेरी अधिक 
रुचि व कोतूहल है। 
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तरह प्रत्येक वस्तु परमा मा में ही रहती है। जो कुछ भी विद्यमान है, तुम 
उसकी इच्छा-शक्ति व अभिज्ञता में परिणत हो जाते हो। तुम्हारी इच्छा- 
दक्ति ही विश्व की इच्छा-शक्ति बन जाती है।..... . मु 

यह उपलब्धि, अन्तिम मंजिल है। कारण, इस सामयिक अभिव्यक्ति के 
परे ही परम उपलब्धि, परमात्मा के साथ एकात्मकृता, जो निविकल्प समाधि 
में प्राप्त होती है, विद्यमान रहती है। परन्तु वह अवस्था केवल उन्हीं मनुष्यों 
के लिये सुरक्षित है जिन्होंने जीवन में अपने आदर्श को पा लिया है। परन्तु 
यह सबसे अन्तिम तथा निषिद्ध आनन्द है कारण रामक्ृष्ण जैसे केवल 
कुछ विशेष अपवादों को छोड़कर उस अवस्था से पुनरावृत्ति नहीं होती। 
अपने शिष्यों के अनेक आग्रह व अनुरोध करने पर भी वे उन्हें इस अवस्था का 
आस्वाद न लेने देना चाहते थे, क्योंकि वे अभी इसके अधिकारी न थे। वे 
खूब अच्छी तरह जानते थे कि यह सब लवण मतियाँ' समुद्र की प्रथम लहर 
के स्पर्श में ही उसमें विलीन हो जायेंगी । जो परम सत्ता के साथ एकात्मता 
प्राप्त करना चाहता है उसे वापसी का टिकट मिल जाना एक आइचयें की 
ही वस्तु है। इसलिये उनके शिष्यों को उस अन्तिम मंजिल से पूर्व जिसमें कि 
समस्त सत्ता के साथ एकत्व का बोध होता है, पूर्ववर्ती मंजिल में ही इस संसार 
में रहना पड़ा।' ठीक-ठीक कहा जाय तो यह प्रकाशलाभ करने की मंजिल है, 
जिसके लिये हम सब इच्छा क्र सकते हैं, व अपने प्रयत्नों द्वारा उसे प्राप्त 
कर सकते हैं, और अन्य व्यक्तियों का भी उसकी प्राप्ति के लिये पथप्रदर्शन 
कर सकते हैं। 

और हमारे पदिचम की उन स्वतनन्‍्त्र विचारक महान्‌ आत्माओं ने ही, 
जिन्होंने कि तक व प्रेम द्वारा प्राणिमात्र के साथ एकत्व की उपलब्धि की है, 


१. इसका यह अथं है कि हम विदव की इच्छा-शक्ति को स्नेहपुर्वंक अपनी 
इच्छा-शक्ति मानें, नकि, अपनी इच्छाशक्ति को उसके ऊपर छावने को चेष्टा 
करें। 

२९. यह संसार फर्मभूमि है, जिसमें मनुष्य उसी प्रकार काम करने के लिये 
आता है, जिस प्रकार आस-पास के गाँवों से कलकत्ता नगरी में लोग काम 
करने के लिये आते हैं।” (श्री श्लीरामकृष्ण कथामृत, द्वितीय भाग ), (स्वामी 
विवेकानन्द ने गुरु के जीवनकाल में ही निविकल्प समाधि अवस्था प्राप्त कर 
ली थी। और उनके अन्य दिष्यों ने यह सिद्धि प्राप्त न की थी, यह भी कहना 
संभव नहीं हे-- (अंग्रेजी संस्करण के प्रकाशक का मनन्‍्तव्य )। 
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इसके अतिरिक्त और क्या प्राप्त किया है? क्‍या हमारे उन सब प्रयत्नों, हमें 
प्रेरणा देने वाले उन सब मानसिक आवेगों, और हमारे उस गंभीर विश्वास 
का जिसके दवारा कि हम जिन्दा हैं, और घृणा तथा हिंसा के रक्‍त-समुद्र से 
अपने चरणों के तलदेश को भी बिना ड्बाये पार हो रहे हैं, यही अविराम 
लक्ष्य नहीं है? क्‍या हमारी यही एक मात्र कामना, व एकमात्र दृढ़ धारणा 
नहीं है, कि जल्दी व देर से कभी न कभी वह अवस्था--जिसमें सब राष्ट्रों, 
जातियों व धर्मों की एकता स्थापित होगी, अवश्य आएगी ? और क्या इस बारे 
में हम सब, अज्ञातरूप में ही सही, रामकृष्ण के शिष्य नहीं हैं ? 
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परन्तु रामकृष्ण के ऊपरली मंजिल के इन भारतीय शिष्यों में, जिन 
सबों ने बाद में, जैसा कि में आगे दिखाऊँगा, अपने विश्वास व कर्मों द्वारा 
ख्याति प्राप्त की थी, एक असाधारण शिष्य था, जिसके साथ रामक्ृष्ण ने भी 
असाधारण ही व्यवहार किया। इस युवक के रामकृष्ण को जानने से पूर्व 
ही, रामकृष्ण ने प्रथम दृष्टिपात में ही यह समझ लिया था, कि वह कौन है, 
और क्‍या हो सकता है, उसे मानव जाति के आध्यात्मिक नेता के रूप में चुन 
लिया था। वह था नरेन्द्रनाथ दत्त, विवेकानन्द । 

रामकृष्ण की प्रतिभा अन्तः अनुभूति द्वारा आत्माओं का निरीक्षण कर 
लेती थी। उसके लिये काल का कोई व्यवधान न था। वह एक पलक में ही 
भविष्य की धारा को जान लेते थे। इसलिये विवेकानन्द को चर्मचक्षुओं से 
देखने से पूर्व ही उन्हें यह विश्वास हो गया था कि उन्होंने भविष्य के गर्भ 
में निहित निर्वाचितों में उस महान्‌ शिष्य को देख पाया था। 

में यहाँ उनके इस सुन्दर दिव्य दर्शन का वर्णन देना चाहता हूँ। निःसन्देह 
में साधारण तरीकों व किसी मनोवैज्ञानिक की शैली से भी इसकी व्याख्या 
करने का प्रयत्न कर सकता हूँ, परन्तु ऐसी व्याख्या निरर्थंक है। हम जानते 
हैं कि एक शक्तिशाली दिव्य दशेन जो कुछ वह देखता है उसे उत्पन्न कर देता 
है, व उसका निर्माण कर लेता है। गंभीर अर्थों में भविष्यद्रष्टागण, जिसका 
अभी तक जन्म नहीं हुआ है, परन्तु जोकि जन्म के तट पर स्पन्दित हो रहा 
है, उसी के जन्मदाता होते हैं। जो प्रचण्ड स्नोत धारा विवेकानन्द के विलक्षण 
भविष्य का निर्माण कर रही थी, वह पृथ्वी के गर्भ में ही विलीन हो जाती, 
यदि रामक्ृष्ण की दृष्टि कुदाल के समान उसके गतिरोधकारी प्रस्तर को चूर- 
चूर करके उसकी आत्मा की नदी के प्रवाह के लिये प्रशस्त मार्ग का निर्माण 
न कर देती। “एक दिन मैंने समाधि में देखा कि मेरा मन एक आलोकित 
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'पथ पर ऊपर ही ऊपर उड़ा चला जा रहा है। वह जल्दी ही ग्रहनक्षत्र लोकों 
(को पार करके विचारों के सूक्ष्मतर क्षेत्र में प्रविष्ट हो गया। वह जैसे-जैसे 
ऊँचे-ऊँचे चढ़ने लगा, मार्ग के दोनों तरफ देवी-देवताओं की भावात्मक मूर्तियाँ 
देखीं, तब मेरा मन उस क्षेत्र की बाह्य सीमा पर पहुँच गया, जहाँ पर एक 
ज्योति प्राचीर परम” सत्ता के क्षेत्र से सापेक्ष सत्ता के लोक को पृथक करती 
थी। उस ज्योतिर्मण्डल को पार करके मन उस परात्पर लोक में पहुँच गया, 
जहाँ पर किसी दरीरधारी व्यक्ति का अस्तित्व न था। देवतागण भी उस 
उत्कृष्ट लोक में झाँकने का साहस न करते थे, और अपने निम्नवर्ती आसनों 
पर ही बैठने में संतोष का अनुभव करते थे। परन्तु अगले ही क्षण मैंने देखा 
कि वहाँ पर सात पूज्य ऋषिगण समाधि लगाये बैठे हैं। हठात मेरे मन में यह 
विचार उत्पन्न हुआ कि यह ऋषिगण ज्ञान में, शुद्धि में, त्याग में व प्रेम में न 
केवल मनुष्यों को ही अतिक्रान्त कर गये हैं, [अपितु देवताओं से भी आगे बढ़ 
गये हैं॥ में उनकी शक्ति से मुग्ध होकर उनकी महानता पर विचार कर ही रहा 
था, कि मैंने देखा कि इस अपूृथकीकृत आलोकित लोक का एक अंश घनीभूत 
होकर एक देवशिशु में परिणत हो गया। उसके बाद वह देवशिश्‌ एक ऋषि 
के समीप गया, और अपनी सुन्दर सुकोमल बाहुओं से उसके कण्ठ का आवेष्टन 
कर मृदु कण्ठ से बातें करता हुआ समाधि अवस्था से उसके मन को नीचे 
लाने लगा। इस जादू-स्पश ने शीघ्य ही ऋषि को अतिचेतन अवस्था से जगा 
दिया, और वह अपने अद्ध उन्मुक्त नेत्रों से उस आइचर्यजनक शिशु को देखने 
लगा। ऋषि के चेहरे से ऐसा प्रतीत होता था कि यह बालक उसकी आँखों 
का तारा है। खश होकर इस विचित्र बालक ने ऋषि से कहा: में नीचे जा 
रहा हैं। तुम्हें भी मेरे साथ चलना होगा।' ऋषि चुप रहे, परन्तु उनके चेहरे 
से यह स्पष्ट था कि वह उससे सहमत हैं। बालक की तरफ देखते ही देखते 
वे पुनः समाधिस्थ हो गये। मैंने आइचर्यचकित होकर देखा कि उनके शरीर 
और मन का एक खण्ड एक उज्ज्वल प्रकाश के रूप में पृथ्वी पर अवतरित हो 
रहा है। नरेन्द्र को देखते ही मेने पहचान लिया कि यही वह ऋषि है।”' 
रामकृष्ण के यह न बतलाने पर भी कि वह बालक कौन था, हम उसका 
अनुमान कर सकते हैं। निःसन्देह उन्होंने अपने शिष्यों के सम्मुख यह स्वीकार 


१. श्री श्रीरामकृष्ण लीला प्रसंग । 
२. शारदानन्द। 
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किया था कि वह बालक वे स्वयं ही थे। और निश्चय ही वे अपने समस्त जीवन 
भर बेम्बिनों ही बने रहे, जिनके ओष्ठाधर निरन्तर माता का स्तन्यपान करते 
थे, और जिन्होंने अपनी नियति को पूरा करने के लिये--जो नियति उनकी 
अपनी ही धारणा के अनुसार मनुष्य जाति का नेतृत्व करने के लिये अपनी 
अपेक्षा एक योग्यतर व्यक्ति को संसार में आने के लिये प्रेरित करना था,-- 
केवल कुछ क्षण के लिये माता के बाहुबन्धन से अपने को मुक्त किया था। 
उनका विचार सर्वथा उपयुक्त था। उसके लिये एक बलिष्ठ देह, पृथ्वी 
को कर्षण करने में समर्थ बाहु, पर्यटन करने के लिये ताकतवर टाँगों, कार्यकर्ताओं 
की रक्षकसेना तथा उसको नियन्त्रण में रखने वाले मस्तिष्क और समस्त विश्व 
के प्रेम से परिपूर्ण विराट हृदय की आवश्यकता थी। रामक्ृष्ण के ज्वलन्त विश्वास 
ने जो मूर्त रूप धारण कर लिया इससे न केवल उनकी दूरदशिता व उनकी 
इच्छा-शक्ति की समर्थता ही सिद्ध होती है अपितु उससे यह भी सिद्ध होता है 
कि बंगाल देश की भूमि भी उद्यत होकर व्याकुल मन से उनके आह्व न की 
प्रतीक्षा कर रही थी। प्रकृति ने स्वयं शिशु विवेकानन्द को जन्म देकर इस 
शताब्दी के वक्ष में डाल दिया था। कारण उस मानसमूति के जन्मग्रहण का 
उपयुक्त अवसर उपस्थित हो गया था। 
और नरेन्द्र जेसे एक हठी, अशान्त और झंझा-विताड़ित नवयुवक में, जेसा 
कि वह उस समय था, एक भविष्यत्‌ नेता व अपनी आश के सर्वथानुकूल प्रचार- 
दूत का एकदम दशन भी रामक्ृष्ण की असाधारण बुद्धिमत्ता का ही सूचक है। 
रामकृष्ण और विवेकानन्द की प्रथम मुलाकात की कथा विस्तारपूर्वक 
वर्णन करने लायक है। अपनी इच्छा न होने पर भी जो दुनिवार आकर्षण 
नरेन्द्र ने अनुभव किया था, अर जिस आकर्षण के फलस्वरूप अपने शत-शत 
प्रतिरोध के बावजूद भी वह रामकृष्ण की इच्छानुसार उनसे मिलने के लिये 
बाध्य हुआ था, इसे पढ़कर पाठकगण स्वयं भी उसका अनुभव कर सकते हैं। 
परन्तु इससे पूव जिस समय यह धूमकेतु रामक्ृष्ण के मार्ग में प्रविष्ट होकर 
उसमें विलीन हो गया, उस समय की उस तरुण प्रतिभा का चित्रण आवश्यक है। 


१. इटेलियन नवजागृति के युग में मेरी माता की गोदी में शिशु ईसा के 
चित्र को बम्बिनों नाम से पुकारा जाता हे। 

२. विवेकानन्द के प्राच्य व पाइचात्य शिष्यों ने हिमालयस्थ अद्वेत आश्रम 
से चार खण्डों में स्वामी विवेकानन्द को जीवनी नामक जो वृहत्‌ जीवनी 
प्रकाशित की है, उसी के आधार पर में यह विवरण दे रहा हूँ। 
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विवेकानन्द एक कुलीन क्षत्रिय परिवार के सदस्य थे। उनके समस्त जीवन 
में युद्ध-परायण क्षत्रिय जाति की छाप पाई जाती है। १२ जनवरी सन्‌ १८६३ 
को कलकत्ते में उनका जन्म हुआ। उनकी माता एक उच्चशिक्षिता व राजकीय 
आनबान की महिला थीं, जिनकी वीर आत्मा महान्‌ हिन्दू महाकाव्यों हारा 
परिपुष्ट हुई थी। विवेकानन्द के पिता विलासवैभव के बीच एक अस्थिर 
जीवन व्यतीत करते थे। उनकी मनोवृत्ति, अठारहवीं शताब्दी के एक फ्रांसीसी 
जागीरदार के समान, स्वच्छन्द थी, जोकि बहुत कुछ वोल्टेयर से मिलती-जुलती 


शारदानन्द ने स्वरचित रामकृष्ण की जीवनी में जो विशद वर्णन दिये हैं, 
उनसे और विवेकानन्द को अमेरिकन शिष्या भगिनों क्रिस्टाइन को 
अप्रकाशित स्मृतिकथाओं से भी (जो कि कृपापूर्वक उन्होंने मुझे उपयोग के 
लिये दी थी) मेने यहाँ कुछ अंश दिया है। 

१. विवेकानन्द के ऊपर उनकी माता का प्रभाव स्वंदा स्मरणीय है। वह 
एक बड़ा जिद्दी व हठी लड़का था, जिसके पालन-पोषण में उसकी माँ को बहुत 
कष्ट उठाना पड़ा था। तथापि विवेकानन्द के हृदय में मृत्युप्यन्त अपनी माता 
के लिये एक सुकोमल श्रद्धा का स्थान बना रहा। सन्‌ १८९४ के अस्त में उन्होंने 
अमेरिका में भरी सभा में अपनी माता के प्रति श्रद्धांजलि अपित की थी। वे 
भारतीय नारी के सम्बन्ध में व्याख्यान देते समय प्रायः अपनी माता के आत्मसंयम, 
पवित्रता, व उनके चरित्र की प्रशंसा किया करते थे। वे कहते थे: मेरी 
साता से ही मुझे अपने जीवन व कम की निरन्तर प्रेरणा मिलो है।” 

भगिनी क्रिस्टाइन की अप्रकाशित पे का से हम विवेकानंद के 
चरित्र की कुछ विशेषताओं को जान सकते हैं, जोकि विवेकानन्द की अमेरिका 
में उसके साथ हुई बातचीत के सिलसिले में उसने संगृहीत किये थे। 

अपनी माता से विवेकानन्द ने राजकीय शानशौकत, अनेक बोद्धिक गुण, 
असाधारण स्मृति-शक्ति, और चरित्र की पवित्रता प्राप्त की थी। 

अपने पिता से उन्होंने विचार-शक्ति, कलात्मक अनुभूति, ओर दया का 
सबक सोखा था। उनके पिता उस युग के मनुष्य थे, जबकि पादवचात्य प्रत्यक्षबाद 

(?0थ४ए757 ) ने भारतीय नवयुवकों के हृदयों को अपनी बाढ़ में बहा दिया 
था। उसके फलस्वरूप धर्म में उनका विश्वास नष्ट हो चुका था। वह उसे 

अन्धविव्वास के अतिरिक्त और कुछ न समझते थे। वे हाफिज को कविता 
ओर बाहबिल की कलात्मक रचना के कारण प्रशंसा करते थे। उन्होंने विवेकानन्द 
को न्यू टेस्टामंण्ट व ओल्ड टेस्टामंण्ट की तरफ निर्देश करते हुए यह विचित्र 
बात कही थी : “यदि कोई धर्म है तो बह इस पुस्तक में है।” परन्तु वे आत्मा 
और परलोक मे॑ विश्वास न करते थे। उनको उदारता व दानशीलता फिजूल- 
खर्चो की सीमा तक ५.३ इंच जाती थी, और वे एक मुस्कराते ओर संसारी संशयवाद 
के समर्थक प्रतीत होते थे । 
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थी। उनके हृदय में जात-पाँत के प्रति उदासीनता का भाव था, कारण, उनकी 
मनोवत्ति उदार थी, और अपनी उच्चता के प्रति उतके हृदय में एक हास्यमय 
चेतना थी। परन्तु उनके दादा ने जो कि एक समृद्धिशाली सुसंस्क्रत व्यक्ति 
थे, पच्चीस वर्ष की आयु में ही अपनी पत्नी, बालबच्चों, ऐश्वर्य व मान-मर्यादा 
सबको लात मारकर जंगल की शरण ली थी और संन्यास का ब्रत धारण किया 
था। और उस दिन के बाद वे फिर कभी दिखाई नहीं दिये।. . . . नवजागृति 
के कलाकार राजकुमार के सम,न विवेकानन्द का शेशव व किशोर काल 
व्यतीत हुआ था।' उसे जन्म से ही अनेक गुण प्राप्त हुए थे, और उसने अभ्यास 
द्वारा उन सब को विकसित किया था। उसके देह में सिंह का सौन्दर्य व मृग 
दावक की चड्चलता थी। उसके देह का गठन मल्लयोद्धा के सदृश हृष्ट- 
पुष्ट था और वह असीम साहस से भरा हुआ था! वह सब शारीरिक 
व्यायामों का सिद्धहस्त मास्टर था। वह मुष्टियुद्ध करने, तेरने व नाव चलाने 
में कुशल था और घुड़सवारी का भी उसे शौक था। वह युवकों का प्रिय और 
फेशन का निर्णायक था। वह संकीतं॑न में सुन्दर कलापूर्ण नृत्य करता था। 
उसका कण्ठस्वर मधुर था, इसी ने बाद में रामकृष्ण को मुग्ध कर लिया था। 
उसने चार-पाँच वर्ष तक प्रसिद्ध हिन्दू व मुसलूमान उस्तादों से गाने और बजाने 
की शिक्षा प्राप्त की थी। उसने स्वरलिपि की रचना की थी और भारतीय 
संगीत के विज्ञान व दर्शन के सम्बन्ध में एक प्रामाणिक प्रबन्ध भी प्रकाशित 
किया था। वास्तव में वह संगीत के बारे में सत्र एक प्रामाणिक विचारक 
समझा जाता था। उसके निकट संगीत मन्दिर प्रवेश का तोरण द्वार था और 
उच्चतम व्यक्तियों के प्रासादों में प्रवेश करने का पथ था। कालेज में वह अपनी 
तीन बुद्धि के लिये विख्यात था। भौतिक विज्ञान, ज्योतिषश्ञास्त्र, गणित 
विद्या, दशनशास्त्र एवं भारतीय अथवा पादचात्य भाषायें सभी के लिये उसका 
उत्साह एक समान था। उसने अंग्रेजी व संस्कृत कवियों का अध्ययन किया था। 
ग्रीन और गिबन के एंतिहासिक ग्रन्थों का अच्छी तरह मनन किया था। फ्रांसीसी 
राजक्रान्ति एवं नेपोलियन की जीवनी ने उसके अन्दर एक नया जीवन भर 
दिया था। अन्यान्य अनेक भारतीय बालकों के समान उसने ध्यान करने का 


१. अर्थात्‌ इटेलियन नवजाग॒ति के युग में। 
२. देवी सरस्वती का मन्दिर । 
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भी अभ्यास किया था। वह रात-रात भर जागकर इमिटेशन आफ जीसस 
क्राइस्ट' नामक पुस्तक व वेदान्त का अध्ययन किया करता था। तकं, समा- 
लोचना, एवं विचार विभेद करने का उसे एक प्रकार का नशा था; इसीसे बाद 
में वह विवेकानन्द नाम से प्रसिद्ध हुआ था। वह ग्रीक सौन्दर्य के साथ भारतीय 
व जमंन विचारों का एक समग्र संगीतपूर्ण मिलन घटाना चाहता था। उसका 
सावेभौमवाद, जीवन के सब रूपों के ऊपर आध्यात्मिक साम्राज्य विस्तार 
करने की दृष्टि से लियोनादों' और एलबर्टी' के स्तर पर पहुँच गया था। यहीं 
तक नहीं, इस सावेभौमवाद को एक धामिक आत्मा तथा पूर्ण विशुद्धता का 
मुकुट भी पहना दिया गया था। इस तरुण युवक ने, जिसे कि जीवन की सब 
सुखसुविधायें व विलास-सामग्रियाँ प्राप्त थीं, और जोकि स्वभावतः स्वच्छन्द 
व आवेगशील था, जानबूझकर कठोर ब्रह्मचय का ब्रत ग्रहण किया था। किसी 
सम्प्रदाय से बद्ध हुए बिना ही, किसी धर्मविश्वास को ग्रहण करने से पूर्व ही 
उसके अन्दर यह भावना थी (यह भावना क्‍यों थी, इसके बारे में में गंभीर 
युक्ति बाद में दूंगा ) कि देह और आत्मा की पवित्रता एक आध्यात्मिक शक्ति 
है--जिस आध्यात्मिक शक्ति की अग्नि जीवन के प्रत्येक पहलू में प्रविष्ट 
होती है, परन्तु अल्पमात्र अशद्धि से ही वह अग्नि बुझ्त जाती है। इसके अतिरिक्त 
एक महान्‌ नियति की छाया उसके ऊपर पड़ रही थी। और यद्यपि वह इस 
नियति व उसके लक्ष्य से अभी अनभिन्ञ था तथापि वह उसके उपयुक्त होने व 
उसकी उपलब्धि करने व उसे कार्य में परिणत करने के लिये प्रयत्नशील था। 


गुणों की अनेकता एवं विरोधी भावों की प्रबलछता के कारण उसे अपने 
व्यक्तित्व के सुनिदिष्ट होने से पूर्व अनेक वर्षों तक आत्मा के कठिन इन्द्र में 
से गुजरना पड़ा। सत्रह वर्ष की आयू से इक्‍कीस वर्ष की आयु तक (सन्‌ १८८० 
से १८८४ तक ) विवेकानन्द को निरन्तर तीव्रतर मानसिक व बौद्धिक संकटों 
की शंखला में से गुजरना पड़ा था। अन्त में धामिक सुनिश्चितता द्वारा ही इन 
संकटों का अन्त हुआ। 


१. लियोनादों :---इटली का विख्यात चित्रकार (१४५२-१५१६)। 
““अनुवादक 
२. एलबर्टो :--( १४०४-१४७२ ) इटली का विख्यात स्थपति, चित्रकार, 
कवि, दार्शनिक एवं संगीतज्ञ। “-अनुवादक 
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पहले पहल वह जान स्टुअर्ट मिल के (72554893 ०॥ रि८ा2000) (धर्म 
पर निबन्धों) को पढ़कर प्रभावित हुआ था। उससे फंशनेबुल ब्रह्मसमाजी 
क्षेत्र में उसने जिस नींवरहित आशावादी ईश्वरवाद का महरू खड़ा किया 
था वह चकनाच्र हो गया। उसे प्रकृति में पाप का चेहरा दृष्टिगोचर होने 
लगा और वह उसके विरुद्ध उठ खड़ा हुआ। परन्तु वह (अलब्ररुतड्यूरर के 
समान ) उबा देने वाले नेराश्य, एवं पुरातन विषण्णता से आत्मरक्षा करने में 
असमर्थ था। उसने ह॒बंट्ट स्पेन्सर से पत्र-व्यवहाार किया परन्तु उसके सिद्धान्तों 
से भी उसे सन्‍तोष न हो सका। उसने अपने कालेज की उच्चकक्षा के छात्रों 
से विशेषतः ब्रजेन्द्रनाथ शील से शंका समाधान का प्रयत्न किया। उसने अपनी 





१. अलब्रेखत ड्यूरर--एक जमंन चित्रकार व नककाश (१४९ १-१५२८) 
“-अनुवादक 

२. अलब्रेखत ड्यूरर रचित विषण्णता' के एक उत्कीणं चित्र की तरफ 
निर्देश है, जिसमें एक निराश देवदूत विज्ञान की विश्वृंखलता के बीच खड़ा हुआ 
विषाद की मूर्ति का प्रतिनिधत्व करता है। उसके विषाद का भाव असाधारण 
है और उसमें निरथंक बोद्धिक अनुसंधान से क्लान्त, विरकक्‍त व विषण्ण एक आत्मा 
का इंगित है । 

३. ऐसा कहा जाता है कि स्पेन्सर विवेकानन्द की दुःसाहसिक समालोचना 
को पढ़कर विस्मित रह गया और उसने उसकी अकाल विकसित दाशनिक बुद्धि 
की बड़ी प्रशंसा की। शारदानन्द के मतानुसार नरेन्द्र ने सन्‌ १८८१ में अपनी 
प्रथम परीक्षा से लेकर सन्‌ १८८४ में अपनी अन्तिम परीक्षा तक, जो कि हमारे 
यहाँ की लाइसन्सियेट की डिग्री के समान है, पाइचात्य दर्शन का खूब अध्ययन 
किया। उसने दकातें, कान्‍्ट, फोहटे, स्पिनोजा, हीगल, शोपनहार, आगस्ट कोम्त 
ओर डाविन आदि सब दाहंनिकों के विचार पढ़े । परन्तु मुझे ऐसा प्रतीत होता 
है कि उसने इन सब लेखकों के विचार उनके सम्बन्ध में लिखित अगंभीर साधारण 
पुस्तिकाओं द्वारा ही पढ़े थे, उनकी असली मूल पुस्तकों का उसने अध्ययन नहों 
किया। उसने कुछ दिन तक चिकित्साज्ास्त्र का भी अध्ययन किया, जिसमें 
मस्तिष्क व नाड़ी-संस्थान की रचना को विशेष रूप से पढ़ा। पाइचात्यों की 
विश्लेषणात्मक एवं वंज्ञानिक शैली ने उसे अपने वश में कर लिया था, और 
इसलिये बह उसी शली को हिन्दू धाभिक विचारों के अध्ययन में भी प्रयुक्त करना 
चाहता था। 

४. यह विख्यात सनीषी इस समय ( श् ग्रन्थ रचना के समय--अनुवादक ) 
मंसुर विश्वविद्यालय में वाइस चांसलर हैं। वह भारतवर्ष के अन्यतम श्रेष्ठ 
पण्डित व दाहांनिक हैं। उन्होंने सन्‌ १९०७ में प्रबुद्ध भारत' पत्रिका में 
प्रकाशित एक लेख में अपनी स्मृति से विवेकानन्द के सम्बन्ध में अनेक संस्मरण 
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सब दांकायें बुजेन्द्र के सम्मुख खोलकर रख दीं, और सत्य की खोज में उससे 
पथ-प्रदर्शन के लिये प्रार्थना की। बृजेन्द्रनाथ शील की ही प्रेरणा से उसने शैली 
का अध्ययन किया और अपनी जलती हुई आत्मा को कवियों के निरीश्वरवाद 
की हवाई लहरों में स्नान कराया। इसके बाद विवेकानन्द के इस तरुण परा- 
मशंदाता ने उसे युक्ति-भग वान्‌--परब्रह्म--की सेवा के लिय्रे आमंत्रित किया। 
परब्रह्म की यह धारणा बजेन्द्र की अपनी ही निराली सूझ थी। उसके युक्ति- 
वाद (7२७४४०४०/७४7 ) में एक अद्भुत विशेषता थी। वह कहता था कि 
उसमें वेदान्त के विशुद्ध अद्वेतवाद, हीगल के परम विचार के तक ([08९८0 ८ 
0६ 20950!0८ 70८& ) और फ्रान्सीसी क्रान्ति के सन्‍न्देश--समता, स्वाधीनता, 
व भ्रातृत्व का समावेश है। उसका विश्वास था कि “वयक्तिकता” या “व्यष्टि- 
वाद” का सिद्धान्त ही पाप” है और 'सावंभौम मुक्ति” ही “पुण्य” है। 
इसलिये यह परम आवश्यक है कि विशुद्ध यूक्ति को प्रकट किया जाए। 
यह एक महान्‌ आधुनिक समस्या है, और बूजेन्धक्रान्ति के द्वारा इसका 
समाधान करना चाहता था । बजेन्द्र का क्रान्तिकारी शाही यृक्तिवाद 
([79८7॥४ रि४072097 ) विवेकानन्द की शासक प्रकृति के कुछ अंशों को 
अपील करता था। परन्तु उसके प्रचण्ड विल्लुब्ध व्यक्तित्व को ऐसी सीमाओं 
में रुद्ध रखना संभव न था। यद्यपि उसकी बुद्धि निःसन्देह सावंभौम युक्ति की 
अखण्ड प्रभुता को स्वीकार करने और व्या तवाद की अपरिहाये अस्वीकृति को 
नैतिकता का आधार बनाने के लिये तत्पर थी, परन्तु उसका जीवन उससे 
सहमत न था। वह विश्व के सौन्दर्य और उसके आवेगों से अत्यन्त उन्मत्त था। 
उसे उनसे पृथक्‌ करने का प्रयत्न एक जंगली हिस्र पशु को निरामिषाहारी 
बनाने के प्रयास के समान था। उसकी विषण्णता और वेदना और भी बढ़ 
गई। उसे विश्वव्यापी युक्ति, व एक रक्‍तहीन परमात्मा को भोजन के रूप में 
देना एक परिहास के अतिरिक्त और क्‍या अर्थ रखता है? एक वास्तविक 
हिन्दू होने के कारण, उसके लिये प्राण सत्य की सारवस्तु न होने पर भी, वह 


दिये हैं। यह लेख बाद में स्वामी विवेकानन्द का जीवन' नामक ग्रन्थ के प्रथम 
खण्ड में १७२-१७७ पृष्ठ पर उद्धृत हुए हैं। कालेज में वे विवेकानन्द से ऊँची 
श्रेणी में पढ़ते थे, परन्तु आयु में विवेकानन्द इनसे बड़े थे। 
१. उसने बर्ड् सवर्थ का भी अध्ययन किया था। समस्त अंग्रेज कवियों में 
यड सवर्थ ही सुदूर प्राच्य कवियों के निकटतर प्रतीत होता हे । 
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सत्य का सर्वप्रथम गूण था। इसलिये उसे परमात्मा के एक जीवित प्रकाश 
की, परब्रह्म के स्थूलरूप की, विधाता निर्मित पुरुष की--एक ऐसे धर्मात्मा 
ग्रु की आवश्यकता थी, जो उसे यह कह सकता : मैंने उसे (भगवान्‌ को) 
देखा है। मैंने उसे छुआ है। में उसके साथ एकरूप हूँ।” तथापि योरोपियन 
विचारधारा में पली हुई उसकी बुद्धि और अपने पिता से विरासत में प्राप्त 
की हुई उसकी आलोचक मनोवृत्ति ने उसके हृदय और इन्द्रियों की आकांक्षा 
के विरुद्ध विद्रोह कर दिया। रामकृष्ण के साथ उसके प्रथम साक्षात्कार की 
प्रतिक्रियाओं से वह विद्रोह स्पष्ट प्रकट हो जाता है । 
अपने समकालीन समस्त युवक मनीषियों के समान वह भी केशवचन्द्र 
सेन के विशुद्ध प्रकाश से आक्ृष्ट हुआ था। वह उस समय अपने उच्चतम 
शिखर पर था, और नरेन्द्र उससे ईर्ष्या करता था। वह भी केशव के समान 
बनना चाहता था। केशवचन्द्र के नवविधान के प्रति उसकी सहानुभूति स्वा- 
भाविक ही थी, और उसने भी उसमें सहयोग दिया। नूतन ब्रह्मसमाज के 
सदस्यों की सूची में उसका भी नाम दर्ज हो गया। राम#ष्ण मिशन के अनुयायी 
प्रायः यह कहते हैं कि विवेकानन्द ब्रह्मससमाज द्वारा प्रचलित ऐसे ऐकान्तिक 
सुधारों से जोकि सनातन हिन्दूधर्म के अत्यन्त श्रद्धेय विश्वासों के भी स्वथा 
विरोधी हैं, कभी पूर्ण सहमत न हो सकते थे। परन्तु में इस बारे में उनसे सहमत 
नहीं हूँ। युवक नरेन्द्र के दायित्वहीन चरित्र के लिये सामूहिक विध्वंस में 
एक विशेष आनन्द का अनुभव करना स्वेथा संभावित था, और वह ऐसा व्यक्ति 
न था जो अपने नये साथियों का इस मू्तिखण्डन के लिये तिरस्कार करता। 
केवल परवर्तीकाल में ही, और वह भी बहुत अंश तक रामक्ृष्ण के प्रभाव के 
कारण वह हिन्दूधर्म के उन प्राचीन आचार व्यवहारों व विश्वासों को मानने 
व स्वीकार करने तथा उनके प्रति श्रद्धा व स-मान का भाव प्रकट करने लगा 
था जोकि दीघंकालीन परम्परा से चले आ रहे थे, और हिन्दू जाति के जीवन 


१. स्वामी विवेकानन्द नाम से विख्यात होने के बहुत दिन बाद तक भी 
ब्रह्मासमाज की सदस्य सूची में लिखा रहा। और उन्होंने अपने शिष्यों से कहा 
था कि उन्होंने अपना नाम कभी भी उक्त समाज की सूची से कटाया नहों है। 
बाद में जब उनसे पूछा गया-- क्या आप ब्रद्मसमाज के विरुद्ध आक्रमण करते 
हैं?” उन्होंने उत्तर विया--कदापि नहीं।” वह ब्रह्मसमाज को हिन्दू-धर्म 
का ही एक उच्चरूप समझते थे। (स्वामी विवेकानन्द की जीवनी, प्रथम 
खण्ड, ब्रह्मसमाज के सम्बन्ध में लिखित ३८ परिच्छेद देखिये) । 
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में घुलमिल गये थे। परन्तु मेरा विश्वास है कि बिना कठिन संघर्ष के यह 
संभव नहीं हुआ। और रामक्ृष्ण से शुरू में उसके पीछे हटने में यह बौद्धिक 
अविश्वास ही कारण था। जो भी हो, उस समय तरुण ब्रह्मसमाजियों ने 
जाति और धमं के विचार को ताक में रखकर, समस्त हिन्दू जनता की शिक्षा 
व एकता के लिये बंगाल में जो आन्दोलन चलाया उसने उसमें पूर्ण सहयोग 
दिया। उनमें से कुछ नौजवान सनातन हिन्दू धर्म के विरुद्ध कठोर आक्रमण 
करने में ईसाई मिशनरियों से भी आगे बढ़ गये थे। परन्तु नरेन्द्र की स्वतन्त्र 
व सजीव बुद्धि ने विक्ृत धामिक जोश से पागल उन सब समालोचकों की 
मू्खतापूर्ण संकीणंता को शीघ्य ही अनुभव कर लिया, और उसकी आत्मा और 
उसके जातीय अभिमान को इससे ठेस पहुंची। वह अधैपक्व पद्चमीय ज्ञान 
के आगे भारतीय विद्याबुद्धि को सिहासनच्युत करने के लिये सहमत न हो 
सका। तथापि वह ब्रह्मससमाज की गोष्ठियों में सम्मिलित होता रहा, परन्तु 
उसके हृदय में शान्ति न थी। 

इसके बाद उसने एक तपोमय जीवन व्यतीत करना प्रारंभ कर दिया। 
वह एक अँधेरे व सीलदार कमरे में रहने लगा, जमीन पर बिछौना डालकर 
उस पर सोने लगा। उसके बिछौने पर चारों तरफ पुस्तकें बिखरी पड़ी रहती 
थीं। वह फश पर ही स्वयं चाय बना लेता था और दिन-रात पढ़ने व ध्यान 
करने में मशगूल रहता था। उसके सिर में असह्य, घातक पीड़ा होती थी, 
परन्तु वह अपनी प्रकृति के उन विरोधी आवेगों में सामंजस्य स्थापित न कर 
सका जिनका पारपरिक संघर्ष नींद में भी उसका पीछा न छोड़ता था। वह 
कहता है, “मेरी जवानी के शुरू से ही प्रतिदिन रात्रि में जब में सो जाता था 
मुझे दो स्वप्न आते थे। पहले स्वप्न में में अपने-आपको पृथ्वी के उन श्रेष्ठ- 

तम मनुष्यों में जिन्हें सब प्रकार के ऐश्व्यं, सम्मान, शक्ति, और यश्ञ प्राप्त हैं, 

१. अपनी दक्तियों के परिपक्व हो जाने के बाद वे प्रायः कहा करते 
थे कि उनका सन्देश हिन्दू धर्म को अस्वीकृति नहों है, अपितु उसकी परिपृर्णता 
है। वे आम्‌ल सुधारों के पक्ष में थे। तथापि वे चाहते थे कि यह सुधार 
अध्वंसात्मक श॑ ली से ही अमल में लाये जायें। (पूर्वोक्त पुस्तक देखिये) 

केशव के यह वास्तविक द्ाब्द हैं-- हिन्दू सनातनता ((-005८एए& (3577 ) 
का उदार भावना द्वारा प्रचार करो।” (इंडियन एम्पायर, १८८४) 


२. इससे यह प्रकट होता है कि नरेन्द्र ब्रह्मसममाज की अनिवाय सुधार 
योजना से पुर्णतः सहमत न थे ।--प्रकाशक 
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बैठा हुआ पाता था और में अनुभव करता था कि मेरे अन्दर इन सब वस्तुओं 
को प्राप्त करने की शक्ति मौजूद है। परन्तु अगले ही क्षण दूसरे स्वप्न में 
में देखता था कि में सब सांसारिक एश्वर्यों का त्याग कर, एक कौपीन धारण 
कर भिक्षावृत्ति द्वारा अपना पालन करता हूँ और एक वृक्ष के नीचे मेरी शरैया 
है। और में सोचता था कि प्राचीन ऋषियों की तरह इस प्रकार भी जीवन 
व्यतीत कर सकता हूँ। इन दोनों चित्रों में से दूसरा चित्र विजयी रहता था। 
में अनुभव करता था कि इसी के द्वारा मनुष्य को परमानन्द की प्राप्ति हो 
सकती है।. .. . और उसका पूर्वास्वाद लेकर मे फिर सो जाता था. . . . प्रत्येक 
रात यही स्वप्न पुनः नया होकर मेरे सामने आता था। ... 

जिस समय वह अपने भावी गुरु से मिलने के लिये जा रहा था, जोकि 
उसके समस्त आगामी जीवन का अधिनायक था, उस समय नरेन्द्र की ऐसी 
मानसिक दशा थी। उस महानगरी में जहाँ भारत और योरोप का मेल होता 
है, उसने सब धामिक महापुरुषों से एक-एक करके साक्षात्कार किया था, परन्तु 
उसे उससे शान्ति न मिल सकी। उसने व्यर्थ खोज की, आस्वाद लिया और 
फिर छोड़ दिया। इस प्रकार वह भठक रहा था... . 

उस समय उसकी आयु अटठारह वर्ष की थी, और वह विश्वविद्यालय 
की प्रथम परीक्षा की तेयारी कर रहा था। सन्‌ १८८० के नवम्बर मास में, 
अपने अन्यतम मित्र सुरेन्द्रनाथ भित्र के घर पर (जोकि एक धनी मयविक्रेता 
थे और जिन्होंने भारतीय ईसाई धम में दीक्षा ली थी) एक छोटे-मोटे उत्सव 
में नरेन्द्र ने एक सुन्दर गाना गया। इसी स्थान पर रामक्ृष्ण की बाज्-दृष्टि 
ने नरेन्द्र की अतृप्त आत्मा की गंभीरता को भेद करके देखा और अपने-आपको 
उस पर गाड़ दिया। उसने नरेन्द्र को दक्षिणेश्वर आने के लिये निमंत्रित किया : 


१. शारदानन्द लिखित रामकृष्ण की जीवनी का (दिव्य भाव) अन्तिम 
खण्ड, तृतीय परिच्छेंद । 

२. ऐसा कहा जाता है कि देवेन्द्रनाथ ठाकुर के साथ उसने सबसे अधिक 
प्रयत्त किया था। देवेन्द्रनाथ ने उसके महान्‌ गुणों को स्वीकार किया है। 

३. रामकृष्ण ने बाद में कहा-- मैने उसके अन्दर देह के प्रति किसी प्रकार 
की मनोयोगिता, कोई दंभ व अहंकार तथा बाह्म वस्तुओं के प्रति कोई आकर्षण 
नहीं देखा । और उसके नेत्र ! ... . . . ऐसा प्रतीत होता था कि उसकी अन्तरात्मा 
कोई शक्ति वश में किये हुए है .. .और सेने सोचा-- ऐसे मनुष्य का कलकत्ते 
में रहना कंसे संभव है ..... ; 

फा० १६ 
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युवक नरेन्द्र अपने उहृण्ड व छिछोरे मित्रों के एक दल के साथ वहाँ 
पहुँच गया। वह अन्दर आकर उपस्थित हुआ। उसके चारों तरफ क्‍या हो 
रहा है, इसकी तरफ कोई दृष्टिपात न करते हुए, अपने ही विचारों में मग्न 
रहते हुए वह आसन पर बेठ गया। रामकृष्ण ने गौर से उसकी तरफ देखते 
हुए उसे गाने के लिये कहा। नरेन्द्र ने आज्ञा का पालन किया। उसके गाने 
का स्वर इतना आकषक था कि रामक्ृष्ण जोकि नरेन्द्र के सदृश ही संगीत- 
प्रेमी थे भावाविष्ट हो गये। अब में नरेन्द्र के ही ढब्दों में आगे की घटना 
का वर्णन करता हूँ: 

“मेरा गान समाप्त होने पर वे एकदम उठ खड़े हुए, और मुझे हाथ से 
पकड़कर उत्तर की तरफ के बरामदे में ले गये, और हमारे पीछे का दरवाजा 
बन्द कर दिया। हमारे समीप और कोई न था। हमें कोई देख भी न सकता 
था,.... . मेरे आश्चर्य का ठिकाना न रहा, जब मैंने उन्हें आनन्दविभोर होकर 
रोते देखा। उन्होंने मेरा हाथ पकडकर, जसे मेरा पहले से ही उनसे दीघेकाल 
से काफी घनिष्ठ परिचय हो ऐसा भाव दशाते हुए स्नेहपूर्वंक कहा : ओह ! 
तू इतनी देर करके आया है! तू इतना निर्देय क्यों था जो मुझे इतने दिन तक 
प्रतीक्षा करनी पड़ी ? मेरे कान और मनुष्यों की निरथंक बातें सुनते-सुनते 
पक गये हैं। ओह! मेरी कितनी साध है कि में अपने मन की कथा किसी 
ऐसे योग्य व्यक्ति के हृदय में डाल सके, जो कि मेरे आन्तरिक अनुभवों को 
ग्रहण कर सके ! .... ' कुछ देर तक सुबकियाँ लेने के बाद वे फिर मेरे सम्मुख 
हाथ जोड़कर खड़े हो गये और फिर कहने लगे : प्रभु! में जानता हूँ कि तुम 
वही नारायण के अवतार प्राचीन ऋषि नर हो, और मनुष्यों के दुःखों को दूर 
करने के लिये फिर पृथ्वी पर आये हो।'' में विस्मित रह गया। मेने सोचा 
“यह में क्या देख रहा हूँ ?' इसे होश में लाना चाहिये।' में विश्वनाथ दत्त 


परन्तु में जाहिरा तौर पर चुप रहा, और उन्हें अपनी बात जारी रखने दी । 

वे फिर मेरा हाथ अपने हाथ में लेकर बोले प्रतिज्ञा कर कि तू फिर जल्दी 
ही मुझे देखने के लिये अकेला आयेगा ! '.... ” 

१. इस प्रकार अपने प्रलाप के प्रथम शब्दों में ही उन्होंने विवेकानन्द के लिये 


समाज-सेवा का आदरशों निर्धारित कर दिया जिसमे उसे अपना समस्त जीवन 
अपंण करना था। यही आदहा उसे भारत के अन्य ऋषियों से पृथक करता है । 
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इस अद्भुत आतिथेय के हाथ से शीघ्य् मुक्ति पाने के विचार से नरेन्द्र 
ने आने का वायदा कर लिया, परन्तु अपने दिल में उसने फिर कभी उधर 
न आने का निरचय किया। इसके बाद वे बैठक में लौट आये जहाँ और सब 
बैठे थे। नरेन्द्र एक तरफ बैठ गया और ध्यानपूर्वक रामकृष्ण की तरफ देखने 
लगा। उसे उनके दाब्दों व कार्यों में कुछ भी विचित्र न मालम हुआ; उसने 
उनके शब्दों में एक अन्तरतर तक को देखा, जिसे उसने यह अनुभव किया 
कि यह पूर्णत्याग और विस्मयकर सचाई के गम्भीर जीवन का फल है। 
उसने उन्हें कहते सुना (और ये शब्द नरेन्द्र के रात्रिकालीन अन्तद्वन्द्र का 
उत्तर थे ) :-- 

“परमात्मा की उपलब्धि की जा सकती है। उसे उसी प्रकार देखा जा 
सकता है और उसके साथ उसी तरह बातें भी की जा सकती हैं जिस प्रकार 
में तुम्हें देव रहा हैँ और तुमसे बातें कर रहा हूँ। परन्तु कौन ऐसा करने का 
कृष्ट उठाता है ? मनुष्य स्त्री, बच्चे और अन्य सांसारिक पदार्थों के लिये 
आँसू बहाते हैं। परन्तु ईह्वर के प्रेम के लिये कौन रोता है। किन्तु यदि 
कोई सचम्‌च उसके लिये रोता है तो वह अवश्य उसे दशन देगा। 

और यह सर्वथा स्पष्ट था कि जो व्यक्ति यह कथा कह रहा है, उसके 
निक- वह एक अथंहीन प्रलापमात्र नहीं है उसने उसके सत्य को स्वयं प्रमा- 
णित कर देखा है। कुछ क्षण पूर्व नरेन्द्र ने जो दृश्य देखा था, उसके साथ 
वह अपने सम्मुख स्थित इस सरल शानन्‍्त ऋषि के चित्र का मेल न मिला सका। 
वह मन ही मन कहने लगा : “वह एक पागल है, परन्तु फिर भी साधारण मनुष्य 

नहीं है। संभव है वह पागल हो, परन्तु फिर भी श्रद्धा के योग्य है।” विवेका- 

१. विवेकानन्द ने अपनी मेरे गुरुदेव (४7 7850८7) शीष॑ंक वक्‍तता में 
( स्वामी विवेकानन्द का जीवन, प्रथम खण्ड, २१२ पृष्ठ देखिये) जो विवरण 
दिया है उसमे कहा है कि उन्होंने ही पहले रामक्ृष्ण से बात प्रारम्भ की थी, 
ओर उन्होंने जो सनातन प्रश्न एक-एक करके अन्य साधकों से पुछा था वही उनसे 
भी पूछा-- क्या आपने भगवान्‌ के दर्शत किये हैं?” इस पर रामकृष्ण ने 
उत्तर दिया-- वत्स ! मेने भगवान्‌ को देखा है। में उसे इसी प्रकार देखता 
हे जसे कि में तुम्हें अपने सम्मुख देख रहा हूँ । केवल में भगवान्‌ को एक तीब्रतर 
अथ में देखता हूँ ओर में तुम्हें भी उसके दश्शन करा सकता हूँ ।” यह संभव है कि 
यह वातलिाप विवेकानन्द के रामकृष्ण से अच्छी तरह परिचित हो जाने के 
किसी बाद की तारोख में हुआ हो। 
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नन्‍न्द इस विम्थान्त अवस्था में ही दक्षिणेश्वर से वापिस आ गया, और यदि 
उससे उस समय यह प्रश्न पूछा जाता कि उसका रामक्ृष्ण से क्या सम्बन्ध 
होगा, तो वह निश्चय यही उत्तर देता कि वह यथापूर्त ही रहेगा । 

परन्तु इस विचित्र दर्ॉन' ने उसके ऊपर अपना असर प्रारंभ कर दिया। 
एक महीने बाद वह पैदल चलकर, दक्षिणेश्वर आया । 

“मैंने उन्हें अकेला अपनी छोटी सी शय्या पर बैठे देखा। मुझे देखकर 
वे प्रसन्न हुए और मुझे स्नेहपूर्वक अपने बिछोौने पर एक तरफ अपने समीप 
बैठा लिया। परन्तु एक ही क्षण बाद मेने उन्हें आवेग से कम्पित होते देखा। 
उनकी आँखें मेरी तरफ लगी हुई थ । और वह निरुद्ध निःश्वास के साथ 
अस्फुट स्वर में कुछ कहते हुए मेरे निकटतर आते जा रहे थे। मैने सोचा 
कि वे पहले की तरह ही कुछ पागलपने की बात कहेंगे। परन्तु इससे पूर्व कि 
में उन्हें रोक सके, उन्होंने अपना दायाँ पैर मेरे शरीर पर रख दिया। वह स्पर्श 
कितना भयानक था ! में आँखें खोले-खो ले ही देख रहा था, कि कमरे की दीवारें 
व उसके अन्दर की अन्य सब वस्तुयें चकक्‍कर लगा रही हैं, और धीरे-धीरे 
शुनन्‍्य में विलुप्त होती जा रही हैं।. . . समस्त संसार, और मेरा अपना व्यक्तित्व 
भी उसी समय एक नामरहित शून्य में लीन हो गया। यह शून्यता, मानो 
जिस किसी वस्तु का भी अस्तित्व था उसे ही अपना ग्रास बना रही थी । में 
भयभीत हो गया और मुझे ऐसा प्रतीत होने लगा कि मत्यु मेरे सामने खड़ी 
है। में भय से चिल्ला उठा, आप क्या कर रहे हैं? घर पर मेरे माँ-बाप 
हैं. ५३० तब वे हँसने लगे और मेरी छाती पर अपना हाथ फेरते हुए 
उन्होंने कहा: अच्छा ! ठीक है। आज यहीं तक रहने दो ! समय आने 
पर वह आ जावेगा ।' उनके यह शब्द कहने के साथ ही वह सब विस्मयकर 
दृश्य लुप्त हो गया। में अपने-आप में आ गया, और बाहर अ.र भीतर सब 
चीजें पू्वंवत्‌ हो गई ।” 

मेने यह आइ्च्यंजनक विवरण बिना किसी निरथथंक टीका-टिप्पणी के 
उद्धृत कर दिया है। पाश्चात्य विद्वान्‌ चाहे कुछ भी क्‍यों न सोचें, परन्तु वे 
भारतीय आत्माओं की इस संमोहन-शक्ति से चकित हुए बिना नहीं रह सकते, 
जोकि शैक्सपीयर के आवेगमय स्वप्नद्रष्टाओं का स्मरण कराती है। यहाँ 
यह भी ध्यान देने योग्य है कि इस घटना में स्वप्नद्रष्टा एक दुबे, सहज- 
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विश्वासी, या आलोचनाशक्ति से शून्य आत्मा न थी। उसने स्वयं ही अपने 
इस दिव्यदशंन के विरुद्ध विद्रोह किया। उसका प्रबल व्यक्तित्व, विपत्ति 
की गन्ध पाकर, सब प्रकार की संमोहन क्रियाओं का घोरतर विरोधी हो गया 
था। और उसने अपने-आपसे सबसे पहला यही प्रश्न पूछा कि क्या वह किसी 
प्रकार के मेस्मरिज्म (वशीकरण ) का शिकार तो नहीं हो गया है ? परन्तु 
उसके ऊपर उसके कोई लक्षण दिखाई न देते थे। उसके ऊपर से जो तूफान 
अभी गुजर चुका था, उसके आघात से अभी तक काँपते हुए भी वह आत्म- 
रक्षा के लिये सतक॑ हो गया। परन्तु केवल इस एक प्रचण्ड आघात के बाद 
शेष सब मुलाकात सामान्यरूप में हुई। रामकृष्ण ने अपने अतिथि के साथ 
इस तरह सरल व स्नेहपूर्ण घनिष्ठता का व्यवहार किया, मानो कोई विशेष 
घटना घटित ही नहीं हुई। 

संभवतः इसके एक सप्ताह बाद जब नरेन्द्र तीसरी बार उनसे मिलने 
के लिये आया तो उसने आत्मरक्षा की दृष्टि से अपनी समस्त विचार-शक्ति 
को जागृत किया हुआ था। उस दिन रामकृष्ण उसे एक पाशवंवर्ती उद्यान 
में ले गये। कुछ देर इधर-उधर टहलने के बाद वे एकान्त गोष्ठी भवन में 
बैठ गये। शीध्य ही रामकृष्ण भावाविष्ट हो गये । नरेन्द्र उनकी तरफ गौर से 
देख रहा था, कि अकस्मात्‌ ही रामक्ृष्ण ने उसे छ दिया। तत्काल ही नरेन्द्र 
की समस्त बाह्य चेतना विल॒प्त हो गई। कुछ देर बाद जब वह होश में आया 
तो उसने देखा कि रामकृष्ण उसकी तरफ देख रहे थे, और उसकी छाती पर 
धीरे-धीरे प्रहार कर रहे थे । 

बाद के दिनों में गृ॒रु ने अपने शिष्यों से कहा :-- 


“जब वह उस अवस्था में था, तो मेने उससे अनेक प्रश्न पूछे। 
मेंने उससे पूछा कि वह पहले कौन था, अब उसकी क्‍या अवस्था 
है, इस पृथ्वी पर उसका क्या लक्ष्य है; और वह कब तक जीवित 
रहेगा ? उसने गभीर में निमग्न होकर मेरे प्रश्नों का यथोचित 
उत्तर दिया, मेने उसके बारे में जो कुछ देखा व अनुमान किया 
था, इन उत्तरों से उसकी पुष्टि हो जाती थी। यह गोपनीय वस्तु 
है। किन्तु मुझे मालम हो गया कि वह एक <ऋषि है, जिसे पूर्ण सिद्धि 
प्राप्त है और उसकी ध्यान की शक्ति असाधारण है। जिस दिन वह 
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कारण उसे उतना ही अधिक चाहते थे। नरेन्द्र से मिलने से पूर्व रामकृष्ण 
को इस प्रकार प्रार्थना करते हुए सुना गया था :+-- 

“माँ मैंने जो कुछ उपलब्धि की है, उसमें सन्देह करने वाले किसी व्यक्ति 
को मेरे पास भेज दे।” 

माँ ने उनकी प्रार्थना स्वीकार कर ली । नरेन्द्र जिस प्रकार हिन्दू देवी- 
देवताओं को अस्वीकार करता था, उसी प्रकार वह अद्वैतवाद का भी विरोधी 
था। वह अद्वेतवाद को अनीश्वरवाद कहकर पुकारता था'। वह हिन्दू धर्म- 
शास्त्रों के आदेशों का खुले तौर पर मजाक उड़ाता था। उसने रामक्ृष्ण से 
कहा : यदि लाखों मनुष्य भी आपको परमात्मा कहें, परन्तु यदि मुझे स्वयं 
उसका प्रमाण नहीं मिलता तो में कभी आपको वैसा न कहूँगा।” 

रामकृष्ण ने हास्यपूर्वक नरेन्द्र का समर्थन किया, और अपने शिष्यों से 
कहा : 

“किसी भी वस्तु को केवल मेरे कहने के कारण स्वीकार न करो। स्वयं 
प्रत्येक वस्तु की परीक्षा करो ।” 

नरेन्द्र की तीव्र आलोचना, और उसके आवेगमय तक उन्हें आनन्द से 
मग्न कर देते थे। नरेन्द्र की उज्ज्वल तकंबृद्धि, और सत्य के अनुसन्धान 
के लिये उसकी अथक निष्ठा के प्रति उनकी गहरी श्रद्धा थी, वे उसे शव 
शक्ति का प्रकाश मानते थे और कहते थे कि यह शक्ति ही अन्त में माया 
को पराभूत करेगी। वह कहते थे :--- 

“देखो ! देखो! कंसी अन्तर्भेदी दृष्टि है! यह एक प्रज्वलित अग्नि- 
शिखा है जोकि समस्त अपवित्रताओं को भस्म कर देगी । महामाय, स्वयं भी 
उसके पास दस कदम के अन्दर तक नहीं घुस सकती। उसने उसे जो 
महिमा दी है उसकी शक्ति ही उसे पीछे रोक रखती है।” 

नरेन्द्र का ज्ञान देखकर रामकृष्ण का आनन्द इतना तीब्र हो उठता था कि 
वे बीच-बीच में भावाविष्ट हो जाते थे । 

तथापि कभी-कभी जब उसकी आलोचना दूसरों का कोई खूयारू न 
करते हुए कठोरभाव से प्रयुक्त होती थी, तो उससे वृद्ध रामकृष्ण को दुख 
अनुभव होता था। नरेन्द्र ने रामकृष्ण के मुँह पर ही कहा :-- 


१. यह ब्रह्मससमाज की मनोवृत्ति है। 
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“आप कंसे जानते हैं कि आप की उपलब्धियाँ केवल आपके अस्वस्थ 
मस्तिष्क की ही उपज या केवल दृष्टिभ्यम मात्र नहीं हैं? ” 

रामक़ृष्ण खिन्न होकर सान्‍्त्वना प्राप्त करने के लिये वहाँ से उठकर माँ 
के चरणों में नतजातु होकर प्रार्थना करने लगे । माँ ने उन्हें सान्त्वना देते 
हुए कहा :-- 

“घैयं रखो! जल्दी ही नरेन्द्र की आँखें खुल जायेंगी। 

कभी-कभी जब वे नरेन्द्र ५ अन्य शिष्यों के बीच कभी समाप्त न होने 
वाले वाद-विवाद से तंग आ जाते तो वे माँ से प्रार्थना करते :-- 

“माँ! नरेन्द्र को अपनी थोड़ी सी माया दे दे, जिससे उसका बुद्धिविकार 
कुछ कम हो जाए और उसका हृदय भगवान्‌ को छू सके ।” परन्तु विवेकानन्द 
की यन्त्रणा-कातर आत्मा आतंनाद कर उठी--"मुझे भगवान्‌ की चाहना नहीं 
है। मुझे शान्ति की इच्छा है--अर्थात्‌ परम सत्य, परम ज्ञान, परम असीमता 
की इच्छा है।” वह यह नही देखता था कि उसकी यह इच्छा ही युकति की 
सीमा से परे है, और उसके हृदय की निश्चित अमोक्तिकता को प्रकट करती है। 
उसके मन को भगवान्‌ के सम्बन्ध में प्रमाण द्वारा सन्तुष्ट करना संभव न था। 
भारतीयों के समान ही वह कहता था: 

“यदि भगवान्‌ वस्तुतः सत्य है तो उसका प्रत्यक्ष करना भी संभव है। 

परन्तु धीरे-धीरे उसे यह मालम हो गया कि भावावेशों का शिकार वह 
व्यक्ति, जिसे कि वह पहले पूर्णतया केवल उसके हृदय की ताड़ना के ही वशीभूत 
समझता था, बुद्धि के क्षेत्र में भी उससे कहीं अधिक बढ़कर अधिकार प्राप्त 
किये हुए है। बाद में उसने रामक्ृष्ण के सम्बन्ध में कहा था :-- 

“बाहर से देखने में वे पूर्ण भक्त हैं, परन्तु अन्दर से पूर्ण ज्ञानी हैं।. .. में 
स्वेथा उसके विपरीत हँ।” किन्तु इस बात को स्वीकार करने, और स्वेच्छा- 
पूर्वक रामकृष्ण के हाथ में अपनी साभिमान स्वतन्त्रता को सौंपने से पूर्व बह 

बार-बार रामकृष्ण के निकट जाता था, और फिर वहाँ से भाग आता था। 


१. ये इन वाद-विवादों के सम्बन्ध में कहा करते थे--* शून्य पात्र में जल 
भरते हुए भकभक आवाज होती है, परन्तु जब पात्र भर जाता है, कोई आवाज 
सुनाई नहीं देती। जिस मनुष्य ने भगवान को नहीं पाया है वह केवल भगवान्‌ 
को सत्ता और उसके प्रयोजन को लेकर निर्थंक तक करता रहता है। परन्तु 
जिसने पा लिया है वह मौन रहकर ही विव्य आनन्द का भोग करता है। 
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और उन दोनों के बीच आवेगमय आकर्षण एवं गुप्त संघर्ष का एक पारस्परिक 
खेल जारी था। नरेन्द्र के निष्ठर स्पष्ट भाषण, जिन वस्तुओं में उसका विश्वास 
न था, उनके प्रति उसकी सहानुभूति के अभाव, सब प्रकार के ज्ञान के मिथ्या 
आडबब्बरों के प्रति उसकी दुर्दम संग्राम की घोषणा, और दूसरों की सम्मतियों के 

प्रति उसकी अभिमानपूर्ण उदासीनता ने उसे अन्य लोगों की शत्रुता व निन्‍दा 
का पात्र बना दिया था। पर वह अपने अभिमान के नशे में उनकी कोई परवाह 
न करता था।' परल्तु रामकृष्ण अपने सम्मुख कभी नरेन्द्र की निन्‍्दा न होने 
देते थे। कारण, उन्हें नरेन्द्र के बारे में पूर्ण निश्चय था। वह कहते थे कि 
यह यूवक विशुद्धतम स्वर्ण का बना हुआ है, और संसार की कोई मिलावट उसे 
दृषित नहीं कर सकती। रामक्ृष्ण को एकमात्र यही भय था कि ऐसी प्रशंस- 

नीय बुद्धि कहीं पीछे अपने मार्ग से भ्रष्ट न हो जाये, और वह अपने अन्दर 


] 3; 


संघर्ष करनेवाली अनेक शक्तियों को ऐक्य साधन के शुभ कायें में न लगाकर 


१, शारदानन्द ने, जो कि बाद में विवेकानन्द के अन्यतम मित्र व एकास्त 
अनुगत अनुचर बन गये थे, और जिन्होंने रामकृष्ण के साथ उनके सम्बन्धों के 
बारे में सबसे श्रेष्ठ व विश्वसनीय विवरण दिया है, स्वीकार किया है कि जब 
पहले-पहल उन दोनों के एक मित्र के घर पर विवेकानन्द के साथ उनका प्रथम 
साक्षात्कार हुआ, उस समय उनके मन में भो उनके प्रति सदभावना विद्यमान 
थी। नरेन्द्र सज-धजकर, बढ़िया पोशाक पहने हुए एक घणा का भाव लिये 
हुए अन्दर प्रविष्ट हुआ। वह धीमे-धीमे अस्फूट स्वर में एक हिन्दी भजन गुन- 
गुनाता हुआ बंठ गया, और उपस्थित व्यक्षितयों को उपेक्षा की दृष्टि से देखता 
हुआ सिगरेट पीने लगा। परन्तु जब समसामयिक साहित्य को आलोचना का 
प्रसंग छिड़ा, तो उसने भी वाद-विवाद में भाग लिया, और उससे उसकी नेतिक 
व सोन्दर्य को भावना की महत्ता और रामक्ृष्ण के प्रति उसका अनुराग प्रकट 
हो गया। उसने कहा कि रामकृष्ण हो एक ऐसे व्यक्तित हैं जो कि इस जीवन में 
अपने आन्तरिक आदर्श को बिना किसी समझोते के अमल में ला रहे हैं। 
(शारदानन्द रचित रामकृष्ण को श्रेष्ठ जोवनी के दिव्य भाव! नामक अन्तिम 
खण्ड में 'विवेकानन्द ओर रामक्रृष्ण' शीर्षक परिच्छेद देखिये) । 

२. वे नरेन्द्र के आत्मविध्वास को कभो धक्का न पहुँचाते थे, अपितु उसे 
उत्साहित करते रहते थे। वे अन्य शिष्यों की अपेक्षा उसे विशेष सुयोग व सुविधा 
प्रदान करते थे। दृष्टान्त के तौर पर, उन्होंने नरेन्द्र को सब प्रकार के अशुद्ध 
पदार्थों के भक्षण की भी अनुमति दे दी थो। कारण, वे कहते थे कि नरेख्र जसे 
व्यक्ति के लिये यह नितान्त गोण वस्तुयें हैं। 
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किसी तये सम्प्रदाय व नये दल के निर्माण में उनका दुरुपयोग न करने लगे। 
उनके हृदय में नरेन्द्र के प्रति प्रगाढ़ स्नेह था, परन्तु जब नरेन्द्र दीघंकाल तक 
उनसे दूर रहता था तो उनका सस्नेह उद्गेग प्रकाश नरेन्द्र को परेशान व उत्तेजित 
कर देता था। रामक्ृष्ण स्वयं भी उससे लज्जित होते थे परन्तु वे वैसा किये 
बिना रह भी न सकते थे। आम जनसमुदाय के बीच, जब रामकृष्ण उसकी 
अतिशय प्रशंसा करते थे, दृष्टान्त के तौर पर जब वह केशवचन्द्र की सुप्रतिष्ठित 
ख्याति के मुकाबिले में तब तक कीतिहीन तरुण नरेन्द्र की भावी रुयाति की 
संभावना को उच्च स्थान देते थे तो उससे नरेन्द्र उनके प्रति ऋद्ध हो उठता 
था। वे कलकत्ते की गलियों में, और यहाँ तक कि साधारण ब्रह्मसमाज के 
मन्दिर में भी उसे खोजते फिरते थे। एक दफ वे इसी प्रकार साधारण ब्रह्म- 
समाज की सभा में प्रार्थना के समय नरेन्द्र को ढूँढ़ते हुए घुस गये, और उन्हें 
उस हालत में वहाँ देखकर लोग उनके विरुद्ध नाना प्रकार की कटु व निन्दा- 
पूर्ण आलोचना करने लगे। नरेन्‍्द्र,कों इससे कष्ट; भी;हुआ परन्तु साथ,ही;क्रोध 
भी हुआ और उसने इस पीछा किए जाने से मुक्ति पाने के लिये रामकृष्ण 
को कठोर शब्द भी कहे। उसने रामकृष्ण से कहा कि किसी भी मनुष्य को 
दूसरे मनुष्य के प्रति इस प्रकार पागल न होना चाहिये, और यदि वे उसे इतना 
अधिक प्यार करते हैं तो वे अपनी आध्यात्मिक महानता को गेंवाकर उसके 
(नरेन्द्र के) ही स्तर पर आ जायेंगे। सरल व पवित्र रामकृष्ण ने भयपूर्वक 
नरेन्द्र के कथन को सुना, और लौटकर माँ से सलाह पूछने लगे। परन्तु वे 
सान्त्वना पाकर फिर लौट आये। और नरेन्द्र से कहा :--ओ ! अभागे ! 
में तेरी बात नहीं सुन सकता। माँ ने मुझे कहा है कि में तुझे इसलिये प्यार 
करता हूँ, क्योंकि में तेरे अन्दर भगवान्‌ को देखता हूँ.। जिस दिन में तेरे अन्दर 
उसे न देख सकेगा, उसी दिन मेरे लिये तुझे देखना असह्य हो जायेगा।” 
शीघ्य ही उन दोनों की हालत विपरीत हो गई । अब वह समय आ गया 


१. ब्रह्मममाज का यह वर्ग केशवचन्द्र से अलग हो गया था, और जातीय 
हिन्दू वृष्टिकोण के साथ किसी प्रकार के समझोते का सर्वथा विरोधी था। 
यह उल्लेख योग्य है कि नरेन्द्र उन दिनों इस संस्था का सदस्य था। रामकृष्ण 
ने केशवचन्द्र के ऊपर अपने प्रभाव के कारण अनजाने में ही इस वर्ग में अपने 
अनेक वात्र पेदा कर लिये थे । 
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जबकि नरेन्द्र की उपस्थिति को रामकृष्ण एकदम निलिप्त भाव से देखने लगे। 
वे इस प्रकार अन्य व्यक्तियों के साथ बातों में व्यस्त रहने लूगे कि मानो 
उन्होंने नरेन्द्र को देखा ही नहीं है। कई सप्ताह तक यही क्रम जारी रहा। 
तथापि नरेन्द्र धैयंपूर्वकं चुपवाप आकर फिर-फिर उनके पास बैठ जाता। 
रामकृष्ण ने उससे पूछा कि जब वे उसके साथ बात नहीं करते तो वह क्‍यों 
आता है। नरेन्द्र ने उत्तर दिया: “में आपके शब्द सुनने के लिये यहाँ नहीं आता। 
में आप से प्यार करता हँ---और इसलिये आपको देखने के लिये आता हूँ।” 

गुरु की आध्यात्मिक शक्ति ने धीरे-धीरे विद्रोही शिष्य को वश में कर 
लिया। नरेन्द्र ने व्यर्थ ही रामकृष्ण के विश्वासों--विशेषत: दो सर्वथा विप- 
रीत विश्वासों--मूतिपूजा में निष्ठा और एक अद्वितीय में विश्वास--का 
उपहास किया। भगवान्‌ का जादू धीरे-धीरे अपना कार्य कर रहा था। 

रामकृष्ण ने उससे पूछा: “यदि तुम मेरी माँ को नहीं मानते तो यहाँ 
क्यों आते हो ?” नरेन्द्र ने उत्तर दिया: 'क्या आने से ही मुझे उसे मानना 
होगा ? ” 

गुरु ने कहा: अच्छा ! अब से कुछ ही दिन बाद न केवल तुम उसे मान 
ही लोगे अपितु उसका नाम मात्र सुनकर रोने लंगोगे ।”' 


१. अन्धविश्वास ओर मू्तिपुजा के घोरतर विरोधी एवं मूतिभंजक नरेत्द्र 
को काली ओर उसके पुरोहित के सम्मुख नतजानु होते हुए देखकर ब्रजन्द्रनाथ 
शील को जिस विस्मयकारों मूढ़ता का सामना करना पड़ा उसे उन्होंने स्वयं 
स्वीकार किया है। स्वयं कौतृहलू के वशवर्तो होकर दक्षिणेब्वर जाने से पूर्व 
तक उन्होंने इसके लिये नरेन्द्र की कठोर शब्दों में निन्‍्दा करनी प्रारम्भ कर 
दी थी। केवल एक अपराह्द दक्षिणेतरवर में व्यतीत कर वे वहाँ से नेतिक व 
देहिक विस्मय की दा में वापिस आये। उनकी समस्त पूव॑ंवर्तो धारणाएं 
डगसगाने लगीं । अनजाने में ही वे उस आबोहवा के वशीभूत हो गये जो कि 
रामकृष्ण के देह से निकलती प्रतीत होती थी । इस विश्यात युक्तिवादी विद्ान्‌ 
एवं विश्वविद्यालय के उच्चपदस्थ व्यक्ति के ऊपर, जिसने कि अभी तक 
अपने विचार-स्वातन्त््य की रक्षा की थी, जो अपूर्वभावित प्रतिक्रिया दिखाई दी 
उसका वर्णन नितान्त मनोरंजक है :-- 

“मेरे नेत्रों के सम्मुख जो परिवतंन घटित हो रहा था, में निहायत दिलचस्पी 
के साथ उसे देख रहा था। मेरे जेसे एक घोरतर वेदान्ती हीगेलियन व 
क्रान्तिकारी युवक की कालीपूजा व धामिक भावावेश के प्रति क्‍या भावना हो 
सकती है, यह सहज ही कल्पना की जा सकती है। परन्तु विवेकानन्द जो कि 
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यह वह समय था जबकि रामक्ृष्ण नरेन्द्र के लिये परम ब्रह्म के साथ 
एकत्वसम्पादक अद्वेत वेदान्त का द्वार खोलना चाहते थे। नरेन्द्र ने उनके 
इस विचार को धर्म का अपमान व पागलपन कहकर उड़ा दिया। वह इस 
विचार की हँसी उड़ाने का कोई भी अवसर हाथ से न जाने देता था और एक 
दिन वह और एक अन्य शिष्य इसकी युक्‍क्तिशून्यता पर व्यंग करते हुए हो-हो 
पु करके हँस रहे थे। वे कह रहे थे :----यह लोटा भगवान्‌ है ! . . . यह मक्खियाँ 
भगवान्‌ हैं।. .. . ” पाश्ववर्ती कक्ष में रामकृष्ण ने हँसते हुए लड़कों की ध्वनि 
सुनी। वे अधंचेतन अवस्था में चुपचाप कमरे के अन्दर आये और नरेन्द्र को 
स्पश किया।' फिर एक आध्यात्मिक तूफान उसके ऊपर से गुजर गया। 


जन्म से ही एक मूर्ति-विध्वंसक, स्वतन्त्र विचारक, निर्माण व शासन करनेवाली 
बुद्धि का स्वामी, और आत्माओं को वश में करनेवाला था, वह कंसे इस अद्भुत 
अतिप्राकृतिक, रहस्यवाद की दलदल में फेंस गया, यह दृश्य एक ऐसी पहेली 
हा जो उस समय मेरे विशुद्ध तक के दशनशास्त्र के लिये दुर्बोध्य प्रतीत होती 
थी। «०५ 

/ (रुग्ण कौतृहल के वशवर्तो होकर) अन्त में में विवेकानन्द के गुरु को देखने 
व उसकी कथा सुनने के लिये दक्षिणेदतर गया। वहाँ पर मन्दिर के प्रांगणस्थ 
उद्यान में निजन प्रश्ञान्त वृक्षों की छाया में ग्रीष्म के सुदीध॑ दिन का अधिकांश 
व्यतीत कर जब घर लौटने लगा तो भयंकर घनघोर वर्षा व आँधी-तृफान के बीच 
सूर्य अस्त हो रहा था। में एक नेतिक व देहिक भ्रान्ति अनुभव करने रूगा। 
सुझे इस प्रच्छन्‍न सत्य का भान होने रूगा कि आपाततः उच्छु खल व अनियं- 
ज्ित दिखाई देने वाले पदार्थों को भी नियम का शाही बन्धन अपने नियंत्रण 
में बाँधे हुए है, अनुभव-शक्ति अपनी समस्त भूल-भ्रान्तियों के साथ भी तक का 
ही प्रारंभिक स्तर है। और किसी बाह्य रक्षक शक्ति में विश्वास आत्मनिर्णय 
की प्रारंभिक क्रिया का ही एक अस्पष्ट प्रतिबिम्ब सात्र है। और विवेकानन्द 
केपरवर्तो जीवन में इससत्य का एक महत्वपूर्ण समर्थन दिखाई देता है। कारण, 
विवेकानन्द जिस दृढ़ निश्चयता की खोज करता था, वह अपने गुरु के आशी- 
बाद व शक्ति से उसे प्राप्त करके, सार्वभौम सनुष्य ओर आत्मा की परम व 
अविच्छेद् प्रभुता के मत का प्रचार करने के लिये बाहर निकल पड़ा।” (सन्‌ 
१९०७ में प्रबुद्ध भारत पत्रिका में प्रकाशित ब्रजेद्नाथ शील का लेख। यह 
लेख स्वामी विवेकानन्द की जीवनी' ग्रन्थ के प्रथम भाग में १७७ पृष्ठ पर 
उद्धत है।) 

१. जो वेज्ञानिकगण मनो-देहिक समस्याओं का अध्ययन करते हैं उनके 
लिये यह ध्यान देने योग्य है कि रामकृष्ण जिन स्पश्ञों द्वारा अन्य व्यक्तियों के अन्दर 
परिवर्तित अवस्थाओं का तात्कालिक अनुभव उत्पन्न करते थे वे प्रायः हमेशा 
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मुहं भर में नरेन्द्र की आँखों में हरेक वस्तु परिवर्तित हो गई। उसने विस्मय 
के साथ देखा कि ईश्वर के अतिरिक्त अन्य किसी भी वस्तु का अस्तित्व नहीं 
है। वह लौटकर अपने घर चला गया । परन्तु वह जिस वस्तु को देखता व 
छुता व खाता था वह सब कुछ भगवान्‌ ही था। ... सावंभौम शक्ति से उन्मत्त 
होकर उसने सब काम करना छोड़ दिया। उसके माता-पिता उसकी यह अवस्था 
देखकर चिन्तातुर हो गये और उसे बीमार खरूयारू करने लगे । कुछ दिन तक 
वह इसी दशा में रहा। उसके बाद उसका स्वप्न लप्त हो गया। परन्तु उसकी 
स्मृति, अद्वैतिक अवस्था के पूर्वास्वाद के रूप में नरेन्द्र के हृदय में बनी रही, 
और उसके बाद उसने फिर कभी उसके अस्तित्व से इनकार नहीं किया। 

उसके अनन्तर वह रहस्यमय तूफानों की एक श्रृंखला में से गुजरा । वह एक 
पागल की तरह शिव ! ...शिव ! ... ” रटने लगा। रामकृष्ण करुणापूर्ण 
दृष्टि से उसे लक्ष्य करने लगे: 

“हाँ! में भी बारह वर्ष तक इसी अवस्था में रहा हूँ।” 

विवेकानन्द की प्रकृति सिह के सदृश थी, वह एक ही छलाँग में व्यंगपूर्ण 
अस्वीकार से उपलब्धि के क्षेत्र में पहुँच गया। परन्तु यदि अन्दर से बारूद की 
सुरंग न बिछाकर केवल बाहर से ही उसके दुर्ग पर आक्रमण किया जाता, तो 
उसके स्वभाव में कभी ऐसा दीघेस्थायी रूपान्‍्तर न आ सकता। वेदना के तात्का- 
लिक तीत्र कशाघात ने उसे आरामदेह सन्देह और बुद्धिवादिता के विलास से, 
जिनका कि उसे अभिमान था, मुक्त कर दिया और उसे पाप व अस्तित्व की 
दुःखदायक समस्या के सम्मुख लाकर खड़ा कर दिया । 

सन्‌ १८८४ के प्रारंभ में उसके लापरवाह और अमितव्ययी पिता का 
अकस्मात्‌ हृदय की गति के रुक जाने से देहान्त हो गया और सारे परिवार के 
स मुख विनाश आ खड़ा हुआ। छः:-सात व्यक्तियों के लिये अन्न जुटाने का 
प्रशनन था, इसके अतिरिक्त कजंख्वाहों की भीड़ थी। उस दिन से नरेन्द्र को 


नीज जला 


(यदि सर्वदा नहीं) उस समय किये जाते थे जबकि रामकृष्ण अधंचेतन या 
पूर्ण अचेतन अवस्था में होते थे। इसलिये इच्छा से शासित होने वाली शक्तियों 
से स्वतन्त्र, इच्छा की पूर्वकल्पित किसी क्रिया के साथ उसका लेश मात्र भी 
सादृश्य नहीं है। जिस गटर में उन्होंने पहले अवतरण किया था, उसमें बल- 
प्रयोग पू्वेक किसी अन्य को भी उतार देने के साथ उसकी बहुत-कुछ तुलना 
की जा सकती है। 
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दरिद्रता का स्वाद मिला, नौकरी के लिये निरर्थक खोज और मित्रों की 
विमुखता का ज्ञान हुआ | उसने अपनी इस विपत्ति का वर्णन कई पृष्ठों में किया 
है, जोकि अत्यन्त मामिक स्वीकारोक्तियाँ है :--- 

“में भूख से मरा जा रहा था। नंगे पैर में एक दफ्तर से दूसरे दफ्तर तक 
दौड़ता, परन्तु सब तरफ से घृणा के अतिरिक्त और कुछ न मिलता। मैंने 
मनुष्य की सहानुभूति का अनुभव प्राप्त किया। जीवन की वास्तविकताओं के 
साथ यह मेरा प्रथम संपर्क था। मैंने देखा कि इस जगह दुबंल, गरीब एवं 
परित्यक्तों के लिये कोई स्थान नहीं है। वे व्यक्ति जो कुछ ही दिन पूर्व मेरी 
सहायता करने में गव॑ का अनुभव करते थे, उन्होंने सहायता करने की शक्ति 
के विद्यमान रहने पर भी अपने मुख फेर लिये। यह संसार मुझे शैतान की 
सृष्टि दिखाई देने लगा। एक दिन ज:ती हुई दुपहरी में, जब में मुश्किल से 
अपने पैरों पर खड़ा हो सकता था, में एक स्मारक की छाया में बैठ गया। वहाँ 
पर मेरे कई मित्र भी थे, और उनमें से एक मित्र भगवान्‌ की अपार करुणा का 
गान करने लगा। यह गान मुझे अपने सिर पर जानबूझकर किये गये एक यष्टि- 
प्रहार के समान प्रतीत होने लगा। अपनी माता और भाइयों की असहाय अव- 
स्था को याद कर में चिल्ला उठा : यह गाना बन्द करो! जो लोग अमीरों के 
घर में पैदा हुए हैं, और जिनके माता पिता भूख से नहीं मर रहे हैं, उनके कानों 
में यह गान सुधावर्षण कर सकता है। हाँ! एक समय था, जबकि में भी इसी 
प्रकार सोचा करता था! परन्तु अब, जबकि में जीवन की निष्ठुरताओं के 
स मुख खड़ा हुआ हूँ, यह गाना मेरे कानों में एक भयानक उपहास के समान 
चोट करता है।' मेरे मित्र को इससे चोट पहुँची। उसे मेरी भयानक आपत्ति 
का कोई ज्ञान न था। अनेक बार जब में देखता था कि घर में खाने को पर्याप्त 
भोजन नहीं है, में अपनी माँ से यह बहाना करके कि मुझे एक दोस्त ने निमंत्रित 
किया है, भूखा रह जाता था। मेरे धनी मित्र मुझे अपने घरों पर गाने के लिये 
आमंत्रित करते थे, परन्तु उनमें से एक ने भी कभी मेरे दुर्भाग्य के बारे में कोई 
कौतूहल व चिन्ता प्रकट नहीं की। और में अपनी इस दुरवस्था को किसी पर 
प्रकट न करता था... . 


१. यह विवरण श्री श्रीरामकृष्ण लीला प्रसंग प्रन्य के ४२८ व तत्पर- 
बर्तो पृष्ठ से उद्धत किया गया है। 
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इन दिनों नरेन्द्र प्रतिदिन प्रातःकारलू ईइवर से प्रार्थना किया करता था । 
एक दिन उसकी माँ ने, जिसकी भक्ति व श्रद्धा अपनी इस महान्‌ विपत्ति के 
कारण बुरी तरह विचल्ित हो गई थी, नरेन्द्र को प्रार्थंता करते सुना, और 
उसने उससे कहा : “मूर्ख! चुप रहो! तुमने बचपन से लेकर आज तक भग- 
वान्‌ का नाम ले-लेकर अपना गला फाड़ लिया है! परन्तु भगवान्‌ ने तेरे लिये 
क्या किया है ?”. . . यह सुनकर नरेन्द्र का दिल भी भगवान्‌ के प्रति क्रोध से 
भर गया। वह उसकी आंत प्राथंनाओं को क्‍यों नहीं सुनता ? उसने संसार में 
इतना कष्ट क्‍यों दिया है? और उस समय पंडित विद्यासागर के कट शब्द 
उसे याद आ गये :-- 


“यदि भगवान्‌ इतने मंगलमय हैं, इतने करुणामय हैं तो आज एक-एक 
ग्रास अन्न के लिये लाखों आदमी क्‍यों भूखे मर रहे हैं। 


एक प्रचण्ड विद्रोह ने स्वर्ग के विरुद्ध सर उठाया। उसते भगवान्‌ के 
विरुद्ध युद्ध की घोषणा कर दी। 


उसने अपने विचारों को कभी किसी से छिपाने की चेष्टा नहीं की। और 
अब वह साफ तौर पर भगवान्‌ के विरुद्ध प्रचार करने लगा। वह सिद्ध करने 
लगा कि या तो भगवान्‌ का अस्तित्व ही नहीं है, अथवा वह पापी है। निरीश्वर- 
वादी के रूप में स्वेत्र उसकी कुरुयाति फल गई। और जेंसी कि धर्मंभीरु व्यक्तियों 
की सत्र जगह प्रकृति होती है, वे नरेन्द्र के अविश्वास को अकथनीय बुरी भावनाओं 


१. पंडित विद्यासागर (ईइवरचन्द्र, १८२०--१८९१) एक समाज- 
सुधारक थे। वे कलकत्ता के संस्कृत कालेज के डायरेक्टर थे। रामकृष्ण के साथ 
उनका परिचय था। उनकी विद्या की अपेक्षा, उनके मानव-प्रेम के कारण ही 
लोग श्रद्धा के साथ उनका नाम स्मरण करते हैं। सन्‌ १८६४ के दुभिक्ष में एक 
लाख से ऊपर व्यक्ति काल के ग्रास बने थे, जिसे असहाय की तरह देखकर 
उनका विश्वास ईश्वर से हट गया था, ओर उन्होंने अपना समस्त जीवन मानव- 
जाति की सेवा में लगा दिया था। सन्‌ १८९८ में काइमीर यात्रा के समय विवेका- 
नन्‍द ने विद्यासागर के सम्बन्ध में अत्यन्त श्रद्धा व सम्मान का प्रदर्शन किया 
था; उनके विरुद्ध उसने कभी एक दाब्द भी नहीं कहा। भगिनी निवेदिता 
ने स्वामी विवेकानन्द के साथ अपने आलाप के विवरण में इसका उल्लेख किया 
है। (स्वामी विवेकानन्द के साथ कुछ यात्राओं के नोट्स, उद्बोधन कार्यालय, 
करूकत्ता ) 
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से प्रेरित तथा उसके कार्यों को विद्वेषयक्त कहकर सर्वत्र उसकी निन्‍्दा करने 
लगे। इस बेईमानी से विवेकानन्द का हृदय और कठोर हो गया, और वह 
सबके सामने गवंपूवक यह कहने लगा कि इस घृणित संसार में जो कोई व्यक्ति 
उसके समान दुर्भाग्य के शिकार हैं, उन्हें जिस किसी उपाय से भी वे प्राप्त कर 
सकें मुह्॒तें भर के लिये आनन्द प्राप्त करने का अधिकार है। और वह यह भी 
कहने लगा कि यदि वह स्वयं किसी उपाय को आनन्दप्राप्ति के लिये उपयोगी 
समझेगा तो वह किसी के भय से उसे ग्रहण करने से कभी न चूकेगा। रामक्ृष्ण 
के कुछ शिष्य, जिन्होंने उसके इन विचारों पर धर्म के भय से आपत्ति प्रकट की, 
उन्हें उसने उत्तर दिया कि केवल कायर पुरुष ही भय के कारण, ईइ्वर में 
विश्वास करते हैं। यह कहकर उसने उन्हें विदा कर दिया। उसी समय उसके 
मन में यह सोचकर पीडा होने लगी कि शायद रामक्ृष्ण भी उसे दोषी समझें । 
परन्तु उसके गवं ने पुनः विद्रोह किया: “इसकी क्‍या परवाह है! यदि किसी 
मनृष्य की रुयाति इतनी कमजोर बुनियाद पर प्रतिष्ठित है, तो मुझे उसकी 
चिन्ता नहीं। में उसे लात मारता हूँ!....” 
दक्षिणेश्वर आश्रम में रामकृष्ण को छोड़कर सबने उसकी आशा त्याग दी। 
किन्तु नरेन्द्र के लिये रामकृष्ण का विश्वास नष्ट नहीं हुआ ।' पर वे एक 
मनोवैज्ञानिक मुहूर्त की प्रतीक्षा में थे। वे जानते थे कि नरेन्द्र की मुक्ति केवल 
उन्हीं के द्वारा संभव है। ग्रीष्म ऋतु समाप्त हो गई। नरेन्द्र आजीविका के 
लिये अपनी कप्टदायक खोज में लगा रहा। एक दिन सन्ध्या के समय, 
अनाहार के कारण अवसन्न देह के साथ रोते-रोते वह सड़क के किनारे एक घर 
के सामने बैठ गया। उसके भूलण्ठित देह में ज्वरविकार प्रबल हो उठा। अचा- 
नक ऐसा प्रतीत होने लगा कि उसकी आत्मा को ढकनेवाले पर्दे फट गये हैं, और 
एक प्रकाश का उदय हुआ है। उसके समस्त अतीत संशय अपने-आप मिट 


१. परवर्ती समय में विवेकानन्द ने कहा था, “रामकृष्ण ही एक ऐसे 
व्यक्ति थे, जिनका मेरे अन्दर अटूट विव्वास था। मेरी माता ओर मेरे भाइयों 
के दिल में भी मेरे लिये इतना विश्वास न था। उनके इस अटल विदवास 
ने ही मुझे हमेशा के लिये उनसे मिला दिया। केवल वे ही प्रेम के असली 
अर्थ को समझते थे।” 

२. जिस समय जीवनी-शक्ति अपनी चरम सीमा पर पहुँच जाती है, 
ओर इच्छाशक्ति के संघर्ष करने के अन्तिम सुरक्षित साधन भी समाप्त हो जाते 
हैं, उस समय एक यान्त्रिक प्रक्रिया द्वारा इस देवीय प्रकाश का उद्घाटन होता है । 
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गये। अब वह सचम्‌च यह कह सकता था : में देखता हूँ, में जानता हूँ, में विश्वास 
करता हूँ, मेरा म्रम दूर हो गया है।. ... 

उसके देह और मन को शान्ति प्राप्त हो गई। उसने घर जाकर सारी रात 
ध्यान में ग्यवीत कर दी। प्रातः:काल के समय उसका मन स्थिर हो गया ४ 
उसने निश्चय कर लिया कि अपने पितामह के सद॒श वह भी संसार का त्याग 
कर देगा। कब करेगा, उसकी तिथि भी उसने निश्चित कर ली। 

उसी दिन रामक्ृष्ण इन सब बातों को बिना जाने ही, अचानक कलकत्ता 
आ गये और उन्होंने नरेन्द्र से उस रात के लिये अपने साथ दक्षिणश्वर चलने 
का आग्रह किया। नरेन्द्र ने भाग निकलने की काफी चेष्टा की पर सफल न 
हो सका, और उसे ग्रु के साथ चलना पड़ा। उस रात, नरेन्द्र के साथ एक ही 
बन्द कमरे के अन्दर रामकृष्ण भजन गाने छूगे, उनके सूंदर मधुर स्वर को सुनकर 
नरेन्द्र के आँसू बहने लगे। कारण, नरेन्द्र को मालम हो गया था कि गुरुदेव: 
ने उसका अभिप्राय समझ लिया है। रामकृष्ण ने उससे कहा :--- 

“मैं जानता हूँ कि तुम संसार में नहीं रह सकते। परन्तु, जब तक में इसः 
संसार में हूँ, मेरे लिये तुम भी इसमें रहो।” 

नरेन्द्र घर लौट आया। उसे एक अनुवाद के दफ्तर व एक वकील के 
कार्यालय में कुछ काम मिल गया था, परन्तु उसे कोई स्थिर कार्य न मिला था, 
और इसलिये उसके परिवार का भविष्य एक दिन से अधिक के लिये अनिद्िचत 
था। उसने रामकृष्ण से अपने व अपने परिवार के लिये प्रार्थना करने के लिये 
कहा। रामकृष्ण ने कहा: 'वत्स! में यह प्रार्थेनायें नहीं कर सकता। तुम 
अपने-आप वैसा क्‍यों नहीं करते ? ” 

नरेन्द्र माँ के मन्दिर में गया। वह अपने-आप में अत्यन्त प्रसन्न व उत्साहित 
अनुभव करता था। उसके अन्दर प्रेम और विश्वास की धारा बह रही थी + 
परन्तु जब वह छौटकर आया, और रामक्ृष्ण ने उससे पूछा कि उसने अपने 
कृष्टों से मुक्ति के लिये प्रार्थना की या नहीं, तो उसने उत्तर दिया कि वह भूल 
गया था। राम$ए८्ण ने उसे फिर जाने के लिये कहा। वह दुबारा और तिबारा 
भी जाकर लौट आया। ज्योंही वह मन्दिर के अन्दर प्रवेश करता था, त्योंही 
प्राथंना करने का लक्ष्य उसकी आँखों के आगे से लुप्त हो जाता था। तीसरी 
बार उसे निःसन्देह अपने आने का प्रयोजन स्मरण रहा, परन्तु वह शर्म के मारे 

फा० १७ 
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कुछ कह न सका। “ये कितने क्षुद्र स्वार्थ हैं! इनके लिये में माँ से प्रार्थना 
करूँ ! ” इसके स्थान पर उसने प्रार्थना की :--- 

“माँ! में जानने और विश्वास करने के अतिरिक्त और कुछ नहीं 
चाहता।” उस दिन से उसके लिये एक नवजीवन का सूृत्रपात हो गया। वह 
जान गया, और उसे विश्वास प्राप्त हो गया। उसके विद्वास का जन्म गेटे 
के वृद्ध वीणावादक' के सदृुश वेदना के बीच हुआ था, इसलिये वह अश्रुसिक्त 
रोटी के स्वाद को और अपने उन यन्त्रणापीड़ित भाइयों को, जिन्होंने कि उन 
टुकड़ों में हिस्सा बटाया था, कभी न भूल सका। एक गंभीर आतंनाद ने विद्व 
के सम्मुख उसके विश्वास की घोषणा कर दी :-- 

“जिस परमात्मा में में विश्वास करता हूँ, वह केवल समस्त आत्माओं की 
समष्टि है, और सबसे बढ़कर में सब देशों और सब जातियों के पापी भगवान्‌ 
में, दरिद्र भगवान्‌ में और पतित भगवान्‌ में विश्वास करता हूँ।.... ” 

गैलीलियन की ही विजय हुई है। बंगाल के दयाल ईसा (रामक्ृष्ण ) ने अपने 
भक्त के दपं के प्रतिरोध को चूर्ण कर दिया। भविष्य में रामकृष्ण को शासन 
करने के लिये उत्पन्न इस क्षत्रिय सनन्‍्तान की अपेक्षा और अधिक आज्ञाकारी 
व अनुगत कोई सन्‍्तान न मिल सकी। उनका मेल इतना पूर्ण हो गया कि वे 
एक-दूसरे से सवंथा अभिन्न प्रतीत होने छगे। इस उल्लसित आत्मा पर, जोकि 
यह न जानती थी कि थोड़ा-थोड़ा देने का क्‍या अथ्थ है, एक नियामक प्रभाव की 
आवश्यकता थी। रामकृष्ण उसके खतरों को जानते थे। उसकी घोर रव- 
युक्त तूफानी गति युक्ति की सारी सीमाओं को एक छलाँग में लाँघकर ज्ञ,न से 
प्रेम, और विचार की पूर्ण उपयोगिता से कर्म की पूर्ण उपयोगिता पर पहुँच 
गई। वह सारी चीजों को एक ही आलिगन में आबद्ध करने के लिये व्याकुल 
हो उठी। रामकृष्ण के जीवन के अन्तिम दिनों में हम नरेन्द्र को प्रायः: उनसे 
यह अनुरोध करते हुए देखते हैं कि वे उसे उस ऊध्वंतम अतिचेतन दिव्यप्रकाश 
तक, उस निविकल्प समाधि तक पहुँचा दें जिससे कि पुनः संसार में नहीं लोटना 

पड़ता। परन्तु रामकृष्ण इसके लिये किसी प्रकार भी सहमत न होते थे। 

१. विल्हेम मीस्टर' में गेटे के सर्वोत्कृष्ट गानों की तरफ निर्देश है। शूबर्ट, 
झागो वुल्फ अमृत समस्त श्रेष्ठ योरोपियन संगीतज्ञों ने इन गानों को गाया है। 


२. ईसा के विरद्ध वुथा युद्ध करने के बाद, मृत्यु-शय्या पर सम्राद्‌ जूलियन 
यह कह कर चिल्लाये थ। 
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शिवानन्द ने मुझे बतलाया कि एक दिन कलफत्ते के निकट कोसीपुर के 
उद्यान में नरेन्द्र को वास्तव में उक्त समाधि अवस्था प्राप्त हो गई। उस 
समय शिवानन्द भी वहीं मौजूद थे। “उसे अचेतन अवस्था में पाकर और उसके 
शरीर को शव की तरह ठंडा देखकर हम उत्तेजित होकर ग्रु के पास भागे 
और उनसे सब समाचार कह सुनाया। गुरु ने कोई उत्सुकता न प्रकट की, 
केवल मन्द-मन्द मुस्कराने लगे। और कहा : बहुत अच्छा !' और फिर चुप 
हो गये। कुछ देर के बाद नरेन्द्र बाह्य चेतना को पाकर ग्रु के पास आया। 
गुरु ने उससे कहा: अच्छा ! अब तो तुम समझते हो ?” यह (उच्चतम 
उपलब्धि ) अब से तालाचाबी के भीतर रहेगी । तुम्हें माँ का कायें पूर्ण 
करना है। कार्य समाप्त हो जाने पर वे खुद ही ताला खोल देंगी। नरेन्द्र 
ने कहा : गुरु! में समाधि में अत्यन्त सुखी था। अपने असीम आनन्द में 
में बाह्य संसार को एकदम भूल गया था। में चाहता हूँ कि आप मुझे इसी 
अवस्था में रहने दें ! ' ग्रु ने चीत्कार कर कहा : कितने शर्म की बात है ! 
तुम कैसे इन चीजों को चाहत हा ? में तो सोचता था कि तू एक विराद 
पात्र है! जो समस्त जीवनों को अपने अन्दर भरकर रखेगा। परन्तु तू 
साधारण आदमी की तरह [वैयक्तिक आनन्द में मस्त रहना चाहता है?.. 
जा तू देखेगा कि माँ के आशीर्वाद से तेरे लिये यह उपलब्धि इतनी स्वाभाविक 
हो जायेगी कि तू अपनी साधारण अवस्था में भी समस्त जीवों के बीच उसी 
एक भगवान्‌ को देखेगा । तू संसार में महान्‌ कार्य करेगा, तू मनुष्यों में 
आध्यात्मिक चेतना को लायेगा, और दीन व दुःखियों के कष्टों को दूर 
करेगा ।” 

विवेकानन्द के जीवन का क्या प्रयोजन है, रामकृष्ण ने उसे जान लिया 
था, और विवेकानन्द की इच्छा न होते हुए भी उन्होंने उसे उसी काये में 
लगाया था । 

उन्होंने कहा : साधारण आत्माएँ संसार को शिक्षा देने का दायित्व अपने 
ऊपर लेने से डरती हैं। एक क्षुद्र तितनका अपने-आप तैर सकता है, परन्तु यदि 
कोई पक्षी उसके ऊपर बैठ जाता है, तो वह तत्काल डूब जाता है। परन्तु 
नरेन्द्र भिन्न प्रकार की वस्तु है। वह एक महान्‌ वृक्ष के तने के सदृश है, जो 


१. ७ दिसंबर सन्‌ १९२७ का पत्र। 
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गंगा के वक्ष पर मनुष्यों और पशुओं को अपने ऊपर लादकर पार ले जाता है। 
उन्होंने उस महापुरुष (विराट काय दानव) के माथे पर सेण्ट क्रिस्टोफर --- 
मनुष्यवाहक का चिह्न अंकित हुआ देखा था। 





१. श्री भीरामकृष्ण कथामृत। 

२. सेप्ट क्रिस्टोफर के सम्बन्ध में प्रचलित एक ईसाई पौराणिक कथा की 
तरफ निर्देश है। (करिस्टोफर का अथं है, ईसा को ले जाने वाला, जो कि एक 
दानव था) वह अपने कन्धों पर मनुष्यों को नदी के पार ले जाया करता था। 
ओर एक विन बारूक ईसा उसके पास आया। (जान क्रिस्टोफ' उपन्यास का 
अन्तिम पृष्ठ वेखिये ) । 
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बजा 


इस प्रकार रामकृष्ण सन्‌ १८८१ से दक्षिणेश्वर में वास करते थे, जहाँ 
हर समय शिष्यगण उन्हें घेरे रहते थे । यह शिष्य पिता के समान उन्हें चाहते 
थे। और सुमधुर कलकल ध्वनि से गंगा उन्हें लोरियाँ देती थी। बल खाती 
हुई और उत्तर की तरफ बहती हुई, नदी में मध्याकह्ल के समय ज्वार की 
लहरें उसके दोनों कूलों को आप्लावित कर देती थीं। उस नदी का अवि- 
च्छिन्न अविराम संगीत इस सुन्दर साहचये की अलक्षित अन्तर्धारा थी। प्रातः 

और सायंकाल के समय देवी-देवताओं के समय को लक्ष्य करके जो घण्टे बजते 


१. श्री श्रीरासकृष्ण कयामृत पुस्तक के प्रति पद पर इस परिपाह्य व 
आबोहवा का वर्णन है। 

प्रभात होने से पु ही मुदु घण्टा-ध्वनि के साथ प्रात्तः कृत्य की घोषणा 
होती थी। दीपावली जल उठती थी। नाद्यमन्दिर में बंशी, मृदंग व करताल 
के साथ स्तोत्र पाठ होता था। पूर्व विशा में आकादा के रक्तिम होने से पहले 
ही उद्यान से देवता के अध्यं के लिये पत्र पुष्प चुने जाते थे। जो सब शिष्य रात्रि 
में ठाकुर के पास रहते थे वे उनको शय्या के समीप बेठकर ध्यान करते थे। 
रामकृष्ण अधेनग्न अवस्था में ही उठकर हृधर-उधर टहलते हुए मधुर स्वर में 
गान गाते थे। और प्रेम के साथ कितनी ही देर तक बातें करते थे। इसके 
अनन्तर समस्त वाचण्ययन्त्र एक साथ बजते थे। शिष्यगण स्नानावदि से नियवत्त 
होकर बरामदे में खड़े हुए रामकृष्ण के समीप आ जाते थे और गंगा की तरफ 
मह करके उनमे कथोपकथन प्रारंभ हो जाता था। 

सध्याह्ल में काली, विष्णु और बारह शिव के मन्दिरों में घण्टा ध्वनि के 
साथ पूजा की समाप्ति की घोषणा की जाती थो। आकाझ्ञ में सूर्य तपने लगता 
था। दक्षिण बयार बहने रूगती थी, नदी में ज्वार की रूहरे उठने रूगती थीं। 
भोजन के बाद गुरु कुछ देर तक विश्राम करते थे। उसके बाद फिर वार्तालाप 
प्रारंभ हो जाता था। 

रात्रि के समय मन्दिर में रोशनी करनेवारा आकर मन्दिर की बत्तियों 
को जला देता था। एक लंम्प रामकृष्ण के कक्ष में, जहाँ बेठकर वे ध्यान करते 
थे, वहाँ भी जला दिया जाता था। शंख और घण्टों की ध्वनि से सान्थ्य कृत्य 
की घोषणा होती थी। पूर्ण चस्ब्रमा के आलोक में आलाप जारी रहता था। 


२६९९ 
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थे, शंखध्वनि होती थी, वंशी व मृदंग की सुरीली तान उठती थी, खड़ताल 
बजते थे व मन्दिर में आरती गान होता था वह सब जाह्नवी के कलरव के 
साथ मिल जाते थे । वायु के झोंकों के साथ पवित्र उद्यान से धूपगन्ध के समान 
मस्त करनेवाली सुगन्ध उड़कर आती थी। चन्दोये व झालरों से सुसज्जित 
अधंवृत्ताकार बरामदे के खम्भों के बीच से सनातन की मूर्ति रूप नदी में से 
गूजरते हुए रंग-बिरंगे जहाज तितलियों के झुण्ड के समान दिखाई देते थे । 

परन्तु मन्दिर का प्रांगण एक विभिन्न प्रकार की नदी की अविराम स्रोत- 
धारा से स्पन्दित रहता था। यह नदी, उन तीथथयात्री, पुजारी, पण्डित, तथा 
सब तरह के धार्मिक व कौतूहलपूर्णं मनुष्यों की नदी थी, जोकि भारत के विभिन्न 
भागों से व समीपवर्ती नगरी से उस आश्चयंजनक मनुष्य को देखने व प्रइनों 
द्वारा परेशान करने के लिये आते थे, जोकि अभी तक अपने-आपको अत्यन्त 
साधारण आदमी समझता था। रामक्ृष्ण अक्लान्त धेये के साथ मधुर ग्राम्य 
भाषा में उनके सब प्रदनों का उत्तर देते थे । उनकी बोली में एक घनिष्ठ सरल 
सौन्दर्य था। साथ ही उसमें गम्भीर वास्तविकता के साथ आत्मीयता का भी 
पूर्ण समावेश था। उनकी दृष्टि के आगे कोई भी दृश्य या कोई भी व्यक्ति 
अलक्षित नहीं रह सकता था। वह बालक के समान क्रीड़ा कर सकते थे, और 
एक सन्‍्त के समान विचार कर सकते थे । यह सम्पूर्ण रहस्यमय, स्नेहमय, 
अन्तर्भेदी स्वतः स्फूरति ही उनकी सम्मोहन शक्ति थी। इसके सम्मुख कोई भी 
मानवीय वस्तु अपरिचित न रह सकती थी। वास्तव में वह सन्त हमारे पाश्चात्य 
ईसाई सन्‍्तों से स्वंथा भिन्न थे। उन्होंने दुःख का सन्धान किया था, दुःख को 
अपने अन्दर ग्रहण किया था, किन्तु दुःख उनके अन्दर जाकर विल॒प्त हो गया 
था। उनके अन्दर कुछ भी विषादमय, विरस व विरूप वस्तु पैदा नहीं हो 
सकती थी। वे मनुष्यों के एक महान शुद्धिकर्ता थे। वे मनुष्य की आत्मा 
को उसके स्वेदानन्द आवरण से मुक्त करके, उसे नहला-धुलाकर निष्कलंक 
बना देते थे। क्षमा व स्नेहमय मृदु हास्य के बल से ही उन्होंने गिरीश के सदुद्य 
पापी मनुष्य को सन्‍्त बनाया था। दक्षिणेश्वर की गुलाब और रजनीगन्धा 
की सुवास से आमोदित सुन्दर उद्यान की आबोहवा में वे अपनी प्रशान्त व 
अन्तमेंदी दृष्टि से निलुज्ज पाप के रुण" विचार को कभी प्रविष्ट न होने देते 
थे। वे कहते थे: 

“कोई-कोई ईसाई व ब्रह्मससमाजी पापबोध में ही धर्म का सार देखते हैं। 
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उनके विचार से वही व्यक्ति सब से बड़े धर्मात्मा हैं जोकि इस प्रकार प्रार्थना 
करते हैं कि हे प्रभु में एक पापी हूँ! ' मेरे पापों को क्षमा कर दो।.... ” 
वे यह भूल जाते हैं कि पापबोध आध्यात्मिक उन्नति की प्रथम परन्तु सबसे 
निचली सीढ़ी है। वे अम्यास की शक्ति को नहीं देखते। तुम यदि चिरकारू 
तक यही कहते रहोगे कि में पापी हूँ ।” तो तुम हमेशा के लिये ही पापी बने 
रहोगे ।. . . - इसके स्थान पर तुम्हें कहना चाहिये मैं बद्ध नहीं हेँ। में बद्ध 
नहीं हूँ।. ... मुझे कौन बाँध सकता है? में उस भगवान्‌ का पुत्र हूँ, जो 
कि राजाओं का महाराजा है। ....* अपनी इच्छा-शक्ति का उपयोग करो, 
ओर तुम स्वतन्त्र हो जाओगे! वह मूर्ख आदमी जो निरन्तर यह कहता है 
कि में एक गुलाम हूँ वह अन्त में वास्तव में ही गुलाम हो जाता है। इसी 
प्रकार वह अभागा मनृष्य जो बराबर यह कहता रहता है कि में एक पापी 
है” वह वास्तव में ही पापी हो जाता है। परन्तु वह मनुष्य मुक्त है जो यह 
कहता है कि में संसार के बन्धन से मुक्त हूँ। में स्वतन्त्र हें। क्या भगवान्‌ 
मेरा पिता नहीं है?....” बन्धन मन का ही है। परन्तु स्वतन्त्रता भी मन 
की है।..... कर 

वे अपने चारों तरफ आनन्द और मुक्ति की वायु प्रवाहित होने देते थे। 
जहाँ उष्ण आकाश के भार से दबी हुई विषण्ण आत्माओं की मुरझाई हुई पत्तियाँ 
पुनः: हरी भरी हो जाती थीं। वे निराशतम को भी इन शब्दों से आइववासन 


१. यदि वे सन्रहवीं शताब्दी के फ्रकोयस दी क्लग्नी की रचनाओं को, जिन्हें 
ऐब ब्रेमण्ड ने पुनरुज्जीवित किया था--जानते होते तो वे क्या कहते ? फ्रंकोयस 
दी कक्‍्लग्नी पाप की अवस्था में आनन्दबोध करते थे और पापबोध को पूर्ण रूप 
से विकसित करना ही उनके जीवन का एकमात्र लक्ष्य था। उन्होंने पाप की 
खोज करके तीन पुस्तक लिखी हैं--परन्तु क्‍या वे सर्वथा निष्पाप व निर्दोष 
अवस्था में नहीं लिखी गई हैं। वे पुस्तक निम्न हैं :--- 

(१) पापी लिखित पापियों का भक्तिभाव, (२) पापी लिखित पापियों 
की हस्त पुस्तक, (३) पापी लिखित पापियों का प्रार्थना प्रसंग । (हेनरी ब्रेसण्ड 
रखित रा मेटाफिजिक्स दो सेण्ट्स' प्रन्थ से तुलना कौजिये। 


२. भ्री श्रीरामकृष्ण कथामृत, प्रथम भाग देखिये। 


रामकृष्ण ने बार बार यह मसहामन्त्र उच्चारण किया है जिसे कि में प्रत्येक 
विश्यासी के हृदय पर अंकित कर देना चाहता हूँ :--“जहाँ लज्जा, घुणा ओर 
भय है वहाँ भगवान्‌ कभी प्रकट नहीं होते।” (श्री श्रीरासकृष्ण उपदेशावलि ) 
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देते थे: “भय क्‍या है? धेैयें रखो। वर्षा अवश्य होगी और तुम पुनः हरे- 
भरे व तरोताजा हो जाओगे।” 
वह मुक्त आत्माओं का आश्रय था। जो मुक्त थे--या जो मुक्त होंगे-- 
कारण, भारत में काल का कोई मूल्य नहीं है। रविवार का समागम बहुत कुछ 
छोटे-मोट उत्सव व संकीतंन के रूप में होता था। अन्य साधारण दिनों में 
शिष्यों के साथ उनका वार्तालाप कभी मतवाद सम्बन्धी शिक्षा का रूप न लेता 
था। मतवाद का वहाँ कोई मूल्य न था। वहाँ मूल्यवान्‌ वस्तु केवल वह अभ्यास 
व अनुशीलन था, जो कि प्रत्येक अवस्था में प्रत्येक आत्मा के जीवन की सार- 
वस्तु को बाहर लाने के उद्देश्य से किया जाता था, जबकि वह आत्मा की पूर्ण 
स्वतन्त्रता को अक्षुण्ण बनाये रखते थे। अन्तर्मुखी अभिनिवेश, बुद्धि का स्वतन्त्र 
प्रयोग, संक्षिप्त भावावेश, समृद्ध नीतिगल्प, हास्यमय कथायें, और यहाँ तक 
कि तीक्षण परिहासमय दृष्टि से विश्व के प्रहसन का अवलोकन ये सभी उसके 
उत्तम साधन थे। 
गुरु अपनी छोटी सी शय्या पर बैठते थे, और शिष्प्रों के मन की बातें 
सुनते थे । वे उनकी छोटी मोटी सब चिन्ताओं व घरेल बातों में हिस्सा छेते 
थे; वे निरीह योगानन्द को स्नेहपूर्वक अंकुश लगाते थे, दुर्दान्त व चंचल 
विवेकानन्द को काबू में रखते थे और निरंजनानन्द के अन्धविश्वासपूर्ण भूतों 
का परिहास करते थे। वे घरबार छोड़कर आये हुए इन अनाड़ी अश्वशावकों 
को एक-दूसरे के विरुद्ध दौड़ाने में रस लेते थे। और फिर जब उनके बीच उत्ते- 
जित तक का झड़ गड़बड़ मचा देता था--तो वे कोई ज्ञन गर्भित मजाकिया 
चुटकला फेंक देते थे, जिससे उन्हें मागं-बोध होता था और वे पुनः अपने गन्तव्य 
स्थल पर आ जाते थे। जाहिरा तौर पर रूगाम का उपयोग न करते हुए भी 
वे उस कला को जानते थे जिससे कि बहुत तेज चलनेवालों तथा अत्यन्त 
मन्दगतिवालों को स्वर्गीय मध्यम मार्ग पर लाया जाता है; जिससे सुस्त आत्माओं 
को चुस्त बनाया जाता है और अति-उत्साहियों को काब्‌ किया जाता है। 
रामकृष्ण जिस प्रकार अपने सेण्ट जोन प्रेमानन्द (बाब्राम) के मुख पर--जिसे 
कि वे नित्यसिद्ध अर्थात्‌ जन्म के पूर्व से ही पूर्ण तथा शुद्ध मानते थे--अपनी 


१. सेण्ट जोन, ईसा का अन्यतम प्रचारक शिष्य थ जीवनी रचयिता। 


२. नरेख, राखाल और भवताथ भी इसी श्रेणी के निर्वाचित शिष्य थे। 
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स्नेहस्निग्ध दृष्टि रखते थे, उसी प्रकार जब वे अतिकृच्छ शुद्धाचारवादियों 
के स.मुख आते तो उन पर व्यंग कसने से न चूकते थे। 

“बाह्याचार की पवित्रता पर अत्यधिक आग्रह भी एक प्रकार की भया- 
नक बीमारी है। इस रोग के मरीज व्यक्तियों को भगवान्‌ व मनुष्य की सेवा 
के लिये समय नहीं मिलता।” 

वे नवदीक्षितों को राजयोग की निरथंक व खतरनाक साधनाओं से दूर 
रखते थे। प्रतिपद पर भगवान्‌ को देखने के लिये केवल चक्षु व हृदय को 
उन्मक्त रखने की आवश्यकता है। फिर जीवन और स्वास्थ्य को खतरे में 


डालने से क्या फायदा है? 

“अर्जुन श्रीकृष्ण को परब्रह्म के रूप म देखना चाहते थे।. . . .कृष्ण ने 
उनसे कहा : अच्छा इधर आओ ! देखो में कैसा लगता हूँ ?” वे उ हें एक 
विशेष स्थान पर ले जाकर बोले : “क्या देखते हो ? ” अर्जुन ने कहा: एक 
बड़ा वृक्ष है जिस पर गोल-गोल फल लगे हुए हैं। श्रीकृष्ण ने कहा : पास आकर 
देखो, ये फल नहीं हैं ये असख्य श्रीकृष्ण हैं।. . . . 

और तीथ्थ॑यात्रा का क्‍या कोई प्रयोजन है ? 

“मनुष्यों की पवित्रता से ही स्थानों की पवित्रता होती है। अन्यथा कोई 
स्थान मनुष्य को किस तरह पवित्र बना सकता है! 

भगवान्‌ सर्वत्र विद्यमान हैं। वह हमारे अन्दर भी मौजूद हैं । यह विश्व 
और जीवन उसका ही स्वप्न है । 


(श्री श्रीरामकृष्ण कयामृत, प्रथम भाग द्रष्टव्य) । यह ध्यान देने योग्य है कि 
उनके विशेष-विशेष मनोभावों के साथ इस श्रेणी-निर्वाचन का कोई सम्बन्ध नहीं 
है। बाबूलाल एक पूर्व निदिष्ट ज्ञानी थे, वे भक्‍त न थे। 

१. शारदानन्द रचित प्रन्थ देखिये: रामकृष्ण ने अपने शिष्यों को कहा: 
“ये सब कठिन अभ्यास कठोर कलियुग के लिये नहों हैं, जिसमें कि मनुष्य 
अत्यन्त दु्बंल व अल्पायु होते हैं। उन्हें इतना अधिक खतरा उठाने का समय 
नहीं है। और इसकी आवश्यकता भी नहीं है। इन सब साधनाओं का केवल 
मात्र लूक्य मन को एकाग्र करना है। ओर जो मनुष्य शुद्ध भक्तिभाव से ध्यान 
करते हैं वे उसे बड़ो सुगमता से प्राप्त कर लेते हैं। भगवान्‌ की कृपा से सिद्धि 
का पथ सहज हो गया है। आवश्यकता केवल इस बात की है कि जो स्नेह हम 
अपने आसपास रहनेवाले व्यक्तियों पर वर्षण करते हैं, उस स्नेह शक्ति को हम 
भगवान को तरफ लरूगायें।” (एक संक्षिप्त स्वतंत्र अनुवाद) । 

२. श्री श्रीरामकृष्ण कयामृत, दितीय भाग। 
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परन्तु कामारपुकुर का यह क्षुद्रकाय, ग्राम्य, अशिक्षित मनुष्य, जिसमें 
मार्था और मेरी की दोनों प्रकृतियाँ मिश्रित हुई थीं, जब अपनी उंगलियों 
द्वारा इस सनातन विषय पर नीतिगलपों का निर्माण करता था तो वह 
इसके साथ ही साथ दैनंदनिक पारिवारिक जीवन व अन्य व्यावहारिक क्षुद्र 
कार्यों के प्रति भी अपने शिष्यों का ध्यान आकर्षित करना न भूलता था। वह 
आलस्य, अपवित्रता, अव्यवस्था को बरदाइत न करता था। और इस बारे 
में वह उच्च मध्यश्रेणी की सन्‍्तानों को भी शिक्षा दे सकता था। वह अपने 
घर और बगीचे को स्वयं साफ करके इसका दुष्टान्त उपस्थित करता था। 


उसकी आँखों से कोई बात छिपी न रहती थी। वह कल्पना करता था, 
देखता था, कायं करता था, और उसकी प्रसन्न बुद्धि उसके शिशु सुलभ हास्य 
को अक्षुण्ण बनाये रखती थी। वह संसारी व मिथ्या-अत्युत्साहियों का अनु- 
करण कर इस प्रकार अपना मनोरंजन करता था। 


“ठाकुर ने एक दिन एक कीत॑नी की नकल कर अपने शिष्यों का खूब 
मनोरंजन किया। कीतंनी अपने दल बल के साथ गोष्ठी में घुस आई। उसने 
कीमती पोशाक पहनी हुई थी, और एक चमकीले रंग का रूमाल उसके हाथ 
में था। यदि कोई श्रद्धेय मान्य व्यक्ति आता तो गाना गाते-गाते ही वह उसकी 
अम्यर्थंना करती, और उससे कहती आइये विराजिये ।' बीच-बीच में वह अपनी 

भूजा पर से साड़ी को हटा देती, ताकि उसको शोभित करने वाले आभूषण 


१. सेण्ट ल्यूक रचित ईसा की जीवनी' के दशम अध्याय में वणित 
सार्था ओर सेरी। 

२. अनेक सुन्दर वृष्टान्तों में से यहाँ एक उद्धृत करता हूँ :-- 

“एक लरूकड़हारा सोते हुए स्वप्न देख रहा था। उसके एक मित्र ने आकर 
उसे जगा दिया। लकड़हारे ने कहा: ओह ! तुमने मुझे क्‍यों जगा दिया? 
में तो एक राजा बन गया था। मेरे सात बच्चे थे, जो सब बीरता और पाण्डित्य 
में पूर्ण थे। में राजसहासन पर बंठकर राज-कार्य करता था। कसा सुन्दर 
संसार था! आह, तुमने मेरा वह सुख-स्वप्न क्यों भंग कर दिया ? ” 


मित्र ने उत्तर दिया: “मेने क्या बुरा किया है ? यह तो केवल सपना ही 
था 8 

लकड़हारे ने कहा: “तुम नहीं समझते, स्वप्न में राजा होना भी उतना ही 
सत्य है जितना कि लकड़हारा होना। यदि लकड़॒हारा होना सत्य है तो स्वप्न 
में राजा होना भी सत्य है।” (श्री श्रीरामक़ष्ण कथामत, द्वितीय भाग ) । 


रामकृष्ण | २७५. 


सबको दिखाई दे सकें। ठाकुर की नकल को देखकर शिष्यगण हो हो करके 
फूट-फूट कर हँसने लगे । पल्टू तो जमीन पर लोट-पोट हो गया । ठाकुर ने उसकी 
तरफ मुसकराते हुए कहा : 'तू कैसा लड़का है। पलट ! घर जाकर अपने बाप 
से यह मत कहना। वरना जो थोड़ा बहुत वह मेरा आदर करता है वह भी 

रामकृष्ण ने और भी कई प्रकार के मनुष्यों के वर्णन दिये हैं :--- 

रामक्ृष्ण ने कहा :--- कुछ इस तरह के आदमी हैं कि जो देनिक पूजा के 
समय जितना शोरगुल करते हैं उतना और किसी समय नहीं करते। और 
बोलने से मना करने पर वे इशारों से व बन्द होठों से ही मुँह बनाकर फिस- 
फिस करते हैं: यू ! यू ! मुझे यह दो !... मुझे वह दो. . .चट ! चट !... 
कोई अपनी माला जपता है; परन्तु ऐसा करते हुए वह मछली बेचनेवाले को 
देखता है, और जब माला के मनके उसकी उंगलियों के नीचे फिर रहे होते 
हैं, मछआरा उसे मछली दिखलाता है. . .। एक स्त्री गंगा पर स्नान के लिये 
गई। उसे उस समय परमात्मा का चिन्तन करना चाहिये था, परन्तु वह 
इस तरह गप्पें हाँक रही थी : वे तुम्हारे लड़के को कौन-कौन सा जेवर देंगे ? 
' * * “अमुक-अमृक आदमी बीमार हैं... . अमुक-अमुक आदमी उसकी भावी 
पत्नी को देखने गये हैं... .और क्या तुम्हारा ख्याल है .कि वे काफी दहेज 
देंगे ?. .. .हरीश मुझे प्यार करता है, वह एक क्षण भी मेरे बिना नहीं रह 
सकता।. . . . में बहुत दिनों से नहीं आ सकी, अम्‌क अम्‌क की लड़कियों की 
सगाई हो चुकी है, और म॑ बहुत व्यस्त थी! '..... देखो तो !! वह गंगा- 
स्नान को आई थी, परन्तु उसका उसे कुछ भी ध्यान नहीं है, और इधर-उधर 
की बातों में मशगूल है।...” 

इस समय उनकी दृष्टि एक श्रोता पर पड़ी और वे एकदम समाधिस्थ 
ही गये । 

जब उन्हें पुनः चेतन्यलाभ हुआ, तो वे पुनः पूर्व आलोचना का छिन्न सूत्र 
पकड़कर आगे उपदेश करने लगे अथवा द्यामवर्णा माँ या नीलवर्ण कृष्ण की 
स्तुति में कोई भजन गाने छगे।' 

१. श्री श्रीरामकृष्ण कयामृत, द्वितीय भाग। 


२. इन वर्षों में रामकृष्ण एक प्रतीक का सन्धान पाते थे। माँ का गाढ़ 
इयासवर्ण उनके सन सें आकाश की गंभीरता को जागृत कर देता था। 
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“इस विपिन म वंशी बज रही है। में वहाँ बिना जाये नहीं रह सकता। 
दयाम पथ में खड़े मेरी प्रतीक्षा कर रहे हैं। ओ! मेरे मित्रो, क्या तुम मेरे 
साथ नआओगे !.... . ओ! मेरे प्यारे . .. . तुम्हारे लिये इयाम एक काल्प- 
निक वस्तु है, एक निरथंक दब्द है. . . . परन्तु मेरे लिये वह मेरा हृदय है, मेरी 
आत्मा है, मेरा जीवन है ! ....” “ओ! मेरी आत्मा! अन्तस्तल में निमग्न 
हो जा! निमग्न हो जा! सौन्दय के सागर में डूब जा! .... ” 

जाओ! जाओ! और समुद्र की गहराई से भी ग॑ तीरतर क्षेत्रों की खोज 
करो ! तुम्हें रत्न,--प्रेम रत्न-- (ईश्वरीय प्रेम) प्राप्त होगा । तेरे हृदय में 
ही प्रेम के भगवान्‌ का वृन्दावन है। जाओ और खोज करो! जाओ और 
खोज करो ! जाओ और खोज करो ! तुम्हें वह अवश्य मिलेगा। तब ज्ञान 
का दीपक अविच्छिन्नरूप' से तुम्हारे हृदय में प्रदीप्त होगा। वह कौन व्यक्ति 
है जो पृथ्वी पर ---पृथ्वी पर--स्थूल पृथ्वी पर नाव को चला रहा है ?..” 

“शिव की संगिनी ओ माँ! तू कीड़ा के आनन्द में मग्न है! . . . आनन्द 
की मदिरा से मस्त है। तेरे पैर काँप रहे हैं, परन्तु तू अपना संतुलन नहीं 
खोती ! तेरा पति परब्रह्म शिव निरचेष्ट हो तेरे पाइवे में खड़ा है। तू उसे 
अपने आलिंगन में लेकर अपनी सुध-बुध खो देती है! तेरे पैरों के नीचे यह 
पृथ्वी डगमग करती है। तेरी आँखों में, तेरे पति की आँखों में मस्ती का 
नदा छाया हुआ है।. . . . वास्तव में यह संसार एक आनन्द की वस्तु है। .« 
ओ! मेरी श्यामा माँ! ....” 

रामक्ृष्ण के गानों में भी मातुप्रेम को पागल बना देनेवाली सुधा मिश्रित थी। 

विवेकानन्द ने एक दफफ कहा था : “उनका एक दृष्टिपात ही समस्त जीवन 
को बदल सकता था।” उसने यह बात अपने अनुभव के आधार पर कही थी । 
इस नरेन्द्र ने एक समय रामक्ृष्ण के विरुद्ध अपने दाशेनिक सन्देहों को घोरतर 
विद्रोह के साथ उपस्थित किया था, परन्तु अन्त में उसने यह अनुभव किया कि 
रामकृष्ण की अनिर्वाण अग्नि के स्पशे से वह विगलित हो गया है। और उसने 
अपनी पराजय स्वीकार की। रामकृष्ण कहते थे कि “किसी जीवित विश्वास 
को एक स्पशेंगोचररूप में ही दिया व ग्रहण किया जा सकता है, और इस दान 
व ग्रहण के समान सत्य वस्तु दुनिया में और कोई नहीं है।'” रामकृष्ण की यह 
वाणी विवेकानन्द के जीवन में सत्य सिद्ध हुई थी। रामकृष्ण का विद्वास 

इतना कोमल परन्तु इतना सुदुढ़ था कि अपने विश्वास के विरुद्ध इन सब 
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नवयुवकों का कठिन प्रतिवाद पाकर भी वे केवल मुस्करा मात्र देते थे। उन्हें 
पूर्ण निक्चय था कि उनका यह अविश्वास प्रभातकालीन कोहरे के सदुश 
मध्या कहृकालीन सूर्य के आविर्भाव के साथ-ही-साथ छिन्न भिन्न व नष्ट-म्रष्ट 
हो जायेगा । जब कालीप्रसाद निरन्तर अस्वीकार द्वारा रामकृष्ण पर आक्रमण 
करने रूगा तो उन्होंने कहा : 

“बत्स ! तुम भगवान्‌ पर विश्वास करते हो ? ” 

“नहीं ।” 

“क्या तुम धर्म में विश्वास करते हो ?” 

“नहीं ! न वेदों में विश्वास करता हूँ, न शास्त्रों में । में किसी भी आध्या- 
त्मिक वस्तु में विश्वास नहीं करता ।” 

ग्रु ने स्नेहपूर्वक उत्तर दिया: 

“बत्स ! यदि तुम किसी अन्य गुरु के सम्मुख ऐसा कहते, तो तुम्हारी क्‍या 
दशा होती ? परन्तु जाओ शान्त हो ! में जानता हूँ कि इस प्रकार की परीक्षा 
में से तुमसे पहले और भी गज रे हैं। नरेन्द्र की ही तरफ देखो ! वह विश्वास 
करता है। तुम्हारे सन्देह भी अवश्य दूर हो जायेंगे। तुम विश्वास करोगे ।” 
और वही कालीप्रसाद बाद में अभेदानन्द नाम से उनके उपदेशों का प्रचारक 
हुआ। बहुत से विश्वविद्यालय के शिक्षाप्राप्त सन्देहवादी व अनीश्वरवादी 
व्यक्ति इस क्षुद्र से मनुष्य के संपर्क में आकर, जोकि साधारण सी बातों को 
अपनी ग्राम्य भाषा में कहता था, जिसका अन्‍्तर्वर्ती प्रकाश मनुष्य की आत्मा 
के अन्दर तक घुस जाता था, इसी प्रकार प्रभावित हुए थे। उसके निकट जो 
दर्शंकगण आते थे, उन्हें अपने मुख से कुछ कहने की आवव्यकता न होती थी । 

वे कहा करते थे: नेत्र आत्मा के झरोखें हैं” वे प्रथम दृष्टि में ही नेत्र 
देखकर सब कुछ जान लेते थे। जब कभी किसी जनसमुदाय के अन्दर कोई 
लज्जाशील व्यक्ति अपने आपको उनसे छिपाने की चेष्टा करता था, तो वे 
सीधे उसके पास जाकर उसके सन्देह, उसकी वेदना और उसके ग्प्त घाव पर 
अंगूली रख देते थे। वे कभी व्याख्यान न देते थे। वहाँ न कोई आत्मा की 
खोज थी, न उदासी थी। उनका केवल एक शब्द, एक मुस्कान, उनके हाथ 
का एक स्पर्श ही वर्णनातीत शान्ति व चिरवांछित आनन्द प्रदान कर देता था | 
ऐसा सुना जाता है कि एक नवयुवक जिस पर कि उनकी दृष्टि कुछ देर 
के लिये रुक गई थी, एक वर्ष से भी अधिक समय तक समाधिस्थ अवस्था में 
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“रहा, जिसमें कि वह “प्रभु! हे प्रभु! मेरे प्यारे! मेरे प्यारे प्रभु!” इन 
शब्दों के अतिरिक्त और कुछ न बोलता था। 

रामकृष्ण सभी बातों के लिये क्षमा कर देते थे। कारण, वे अनन्त 
करुणा में विववास करते थे। जब कोई ऐसे व्यक्ति, जिनके भाग्य में इस जीवन 
में ईश्वर की प्राप्ति नहीं लिखी है, उनसे ईद्वर-प्राप्ति के लिये सहायता 
माँगते थे तो वे कम से-कम उन्हें उस दिव्यानन्द का पूर्वास्वाद अवश्य देना 
चाहते थे। 

उनके निकट कोई शब्द केवल शब्द मात्र न था, वह एक कार्य, एक वास्त- 
'बिकता थी। 

वे कहते थे :--- 

“आई को प्रेम करने की बात मत कहो ! उसे अमल में लाओ। मतवाद 
व धर्म को लेकर वाद-विवाद मत करो। सब धर्म एक ही हैं। सारी नदियाँ 
समुद्र की तरफ जाती हैं। तुम भी उसी तरफ बहो, और दूसरों को भी बहने 
दो! प्रत्येक महाप्रवाह भूमि के ढाल के अनुसार--जाति, समय और स्वभाव 
के अनुसार--अपने पृथक्‌ मार्ग का निर्माण कर लेता है। परन्तु सारे प्रवाह ही 


/ै) 


रामकृष्ण की आनन्दमय प्रवाहधारा अपने-आपको सब आत्माओं के 
गोचरीभूत करती थी। वही ढाल था, वही जलधारा थी; और अन्य नदी- 
नाले उसकी महानदी की तरफ खिचे चले आते थे। वह स्वयं जाह्नवी रूप थे। 
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रामकृष्ण क्रमशः समुद्र के निकट पहुँच रहे थे। अन्त समीप आ रहा 
था। उनका दुबंल देह प्रायः प्रतिदिन समाधि की अग्नि में दग्ध होता जा 
रहा था, और क्ष्धित जनता के प्रति निरन्तर आत्मदान द्वारा क्षीण हो चुका 
था। कभी-कभी वे विरकक्‍त होकर क्रोधी बालक के समान माँ से इस प्रकार 
दिन रात उनका भक्षण करने वाले जनसमुदाय की शिकायत करने लगते थे। 
अपनी विनोदमय दौली में वे माँ से कहते थे : 

“माँ तुम इन सब मनुष्यों को यहाँ क्‍यों लाती हो ? यह तो अपने से 
पाँच गुना पानी मिले हुए दूध के समान हैं ! मेरी आँखें इनका पानी सुखाने 
के लिये आग में फूंक मारते-मारते नष्ट हो गई हैं ! मेरा स्वास्थ्य खत्म हो 
गया है ! यह मेरी ताकत से बाहर है। यदि तुम यह करना चाहती हो, तो 
अपने-आप करो। (अपने शरीर की ओर निर्देश करते हुए) यह तो फूटा 
ढोल है, यदि तुम इसे दिन-रात बजाये जाओगी तो यह कितने दिन तक ठहर 
सकता है?” 

तथापि उन्होंने किसी व्यक्ति को निराश नहीं किया। वे कहते थे :-- 

“यदि किसी एक व्यक्ति की सहायता के लिये भी मुझे बार-बार जन्म 
धारण करना पड़े, और चाहे वह कुत्ते की योनि में ही क्‍यों न हो, तो मुझे पुनः- 

पुनः जन्म लेने दो।” 


१. समझे यह पूर्ण निइ्यय है कि पिकार्डो एवं बर्गंण्डी के निवासो, आदि 
होंगे के कुछ श्रेष्ठ धर्मविश्वासी भी कभी-कभी अवश्य ऐसा ही कहते 
हु ंगे। 

२. भी भीरामकृष्ण हीला प्रसंग। 


२७९ 
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और पुनः : 

“मैं केवल एक व्यक्ति की सहायता के लिये भी ऐसे बीसों हजार शरी र त्याग 
क्र सकता हूँ। एक व्यक्ति की मदद कर सकना भी कितना गौरवास्पद है।”' 
वे अपनी समाधियों के कारण प्रायः अपना ही तिरस्कार किया करते थे, क्योंकि 
उनमें वह कीमती समय जो दूसरों के उपयोग में आ सकता था, नष्ट होता था : 


“माँ! मुझे इस आनन्द के उपभोग से मुक्त कर दो ! मू्‌झे अपनी स्वा- 
भाविक स्थिति में रहने दो, ताकि में जगत्‌ के लिये और अधिक उपयोगी 
हो सक्‌।” अपने जीवन के अन्तिम दिनों में, जब उनके शिष्य, उनकी इच्छा 
के विरुद्ध उन्हें भक्तों की भीड़ से बचाने का प्रयत्न करते थे, तब वे कहते थे :-- 

“आज कोई मेरी सहायता नहीं लेना चाहता, यह क्या कम कष्ट है ?”' 
उनके घनिष्ठ मित्र, ब्रह्मसमाज के विख्यात नेता केशवचन्द्र सेन का देहावसान 
उनसे पूवं हो चुका था। सन्‌ १८८४ में उनकी मृत्यु हुई थी। उनकी मृत्यु से 
कुछ समय पूर्व आदर नेत्रों से रामकृष्ण ने कहा था: “माली गुलाब के पौधे 
को उखाड़कर दूसरी जगह लगा रहा है। क्‍योंकि उससे सुन्दर-सुन्दर फूलों की 
बहार पैदा होगी। 

पुनः उन्होंने कहा : 

“मेरा अर्धाश मर चुका है।” 

परन्तु उनका अपर अर्धार, यदि यह कथन सुसंगत हो, दीन-दुःखी जन- 
साधारण थे। पण्डितों के लिये वे जितने सहज प्राप्य थे, जनसाधारण के लिये 
भी वह यदि उनसे अधिक नहीं, तो उतने ही सुलभ थे। अपने जीवन के अन्तिम 
वर्षों में वे इन दीन-दुःखी धर्मानुरक्‍्त जनसाधारण को अपने प्रिय शिष्यों के 
समान ही प्यार करते थे। गोपाल की माँ भी इनमें से ही एक थी, जिसकी 
सीधी-सादी कहानी फ्रांसीस्कन पौराणिक कथाओं में स्थान पाने के योग्य है : 

“साठ वर्ष की वृुद्धा, बालविधवा गोपाल की माँ ने अपना जीवन ईश्वर 
के चरणों में अपंण कर दिया था। निरन्तर तीस वर्ष तक अतृप्त मातृत्व की 
क्षुधा के फलस्वरूप उसने बालक कृष्ण, गोपाल को ही अपने पोष्यपुत्र के रूप 
में स्वीकार कर लिया । और अन्त में हालत यहाँ तक पहुँची कि वह उसके 
पीछे एकदम पागल हो गई। परतन्‍्तु रामकृष्ण के साथ गोपाल की माँ के प्रथम 


१. विवेकानन्द रचित : /ए (४५८८४ ग्रन्थ । 
२. धनगोपारू सुखोपाध्याय रचित ग्रन्थ। 
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साक्षात्कार में ही रामकृष्ण की भगवत्पूर्ण दृष्टि के निक्षेप-मात्र से गोगालू की 
माता से गोपाल बालरूप में उत्पन्न हो गये । ठाकुर की स्नेहमय करुणा ने जोकि 
अपने आश्रय में आने वालों की ग्प्त इच्छाओं व कष्टों को उनकी अपनी ही 
इच्छा व कष्ट बना देती थी, सनन्‍्तानहीन माता के अतुप्त स्वप्न को मूर्तरूप 
देकर उसकी गोद को बाल-भगवान्‌ से भर दिया। उसके बाद से भगवान्‌ 
ने भी अपनी माता को कभी नहीं छोड़ा। तब से गोपाल की माँ ने प्रार्थना 
करना छोड़ दिया, उसे प्रार्थना की आवश्यकता ही न रही, कारण वह निरन्तर 
भगवान्‌ के अविच्छिन्न सान्निध्य में ही रहने लगी। उसने अपनी माला नदी 
में फेंक दी, और दिन-रात बालक के साथ बातों में मग्न रहने रगी। दो मास 
तक यही अवस्था रही, उसके बाद धीरे-धीरे उसमें शिथिकता आने छरूगी। 
अब उसे केवल ध्यान के समय ही बालगोपाल के दर्शन होने लूंगे। परन्तु 
वृद्धा माता का हृदय आनन्द से परिपूर्ण था, और रामकष्ण स्नेहपूर्वक उसकी 
इस अवस्था को लक्ष्य करते थे। लेकिन उनकी विनोदप्रियता ने एक दिन 
वृद्धा माता से अपनी कथा नरेन्द्र को कहने के लिये आग्रह किया। नरेन्द्र अभि- 
मानी, व अपनी तकमय विचारबुद्धि पर गव॑ करनेवाला व्यक्ति था; वह ऐसे 
दिव्यदर्शनों को मूखेतापूर्ण व अस्वस्थ दृष्टिम्रम कहकर उनका उपहास किया 
करता था। वृद्धा, शान्तभाव से पुत्र के साथ अपने वार्तालाप को रोककर और 
नरेन्द्र को ही निर्णायक मानकर उसे सम्बोधन कर कहने लगी :--- 

“बेटा ! में एक मूख स्त्री हँ। में कुछ भी ठीक तरह नहीं समझ सकती; 
तुम एक शिक्षित व्यक्ति हो ! तुम्हीं बताओ कि क्‍या यह ठीक है ? ” 

नरेन्द्र अत्यन्त प्रभावित हुआ और कहने लगा: 

हाँ! माता! यह बिलकुल ठीक है॥” 

सन्‌ १८८४ में रामकृष्ण का स्वास्थ्य एकदम भयानकरूप से खराब हो 
गया। समाधि की अवस्था में उनका बाँया हाथ टूट गया और उसकी यन्त्रणा 
असह्य हो उठी। उनके अन्दर एक महान्‌ परिवर्तन हो गया। उन्होंने अपने 
दुबेल देह व म्रमणशील आत्मा को दो भागों में विभक्‍त कर दिया। उन्होंने 
मैं! कहना छोड़ दिया। उनके लिये 'मेरा' व 'मुझे” का कोई अस्तित्व नहीं रहा। 
वह अपने आपको यह' कहकर सम्बोधन करने लगे । रुए्ण अवस्था में रामकृष्ण 
पहले की अपेक्षा बहुत अधिक तीक्नरूप में लीला. . . . क्रीड़ा. . . . भगवान्‌ 


मनुष्यों के अन्दर अपनी फ्रीड़ा कर रहा है. . . .।” यह देखने लगे ।. . . . “उसने 
फाछ७छ 9८ 
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अपनी वास्तविक सत्ता को दृढ़तापूर्वक पकड़ लिया था, और पुनः मौन आइचयं 
में निमग्न हो गया था; उसके आनन्द का पारावार न था, मानो उसे अचा- 
नक ही किसी आशातीत प्रियजन के दर्शन हो गये थे ! ... . जब शिव ने अपने 
असली स्वरूप को देखा तो वह चिल्लाकर कहने लगा मेरा यही रूप है! 
मेरा यही रूप है!” और आनन्द में विभोर होकर नाचने लगा ।” 
अगले वर्ष अप्रैल के महीने में उनका गला सूज गया। निरन्तर बोलना 
तथा भयानक समाधियों का अतिश्रम जिनसे कि गले की तरफ रक्‍त का प्रवाह 
तीत्र ही गया, यह भी निश्चितरूप से उसका कारण था। डाक्‍्टरों ने उन्हें 


१. परन्तु इसमें इससे भी कुछ अधिक कारण था। कुछ प्रसिद्ध रहस्य- 
बादी ईसाइयों की तरह वे भी दूसरों की बीमारी अपने ऊपर लेकर उन्हें स्वस्थ 
कर देते थे। एक विव्य-दशन में रामकृष्ण ने देखा कि उनका सम्पूर्ण शरीर 
फोड़ों से--दूसरों के पापों के फोड़ों से--भ रा हुआ है। वे दूसरों के कर्मों के 
फल को अपने ऊपर ले लेते थे ।” और उनकी यह अन्तिम व्याधि उसी का 
परिणाम थी। वह मानवता के पापों के बोश को अपने ऊपर ढो रहे थे । 

अपने शरीर में दूसरों की व्याधि को ग्रहण करने तथा पवित्रता की एक 
विद्ेष मात्रा तक के जाने पर उन्हें रोगमुक्त करने का विचार भारतवासियों 
के लिये बहुत प्र है। इस सम्बन्ध में स्वामी अशोकानन्द से पुछने पर 
उन्होंने मुझे कई धामिक पुस्तकों से (महाभारत, आदि पव॑ं, अध्याय ८४, एवं 
शान्ति पर्व अध्याय २८१) तथा महात्मा बुद्ध की वाणी से तथा पन्‍्द्रहवों शताब्दी 
में श्री चेतन्य के जीवन से इस सम्बन्ध में अनेक उल्लेख योग्य दृष्टान्त दिये हैं । 
सब आध्यात्मिक साधकों में यह दाक्ति नहीं होती। धर्मज्ञास्त्रों के अनुसार 
यह शक्ति केवरू अवतारों व चुनी हुई आत्माओं व उनके भक्तों तक ही 
सीमित होती है। साधक और साधु-सन्‍्तों के ईश्वरोपलब्धि कर लेने पर भी 
उन्हें यह दाक्षित प्राप्त नहीं होती। यद्यपि आजकल अन्धविश्वास के वशीभूत 
होकर जन-साधारण सब साधु-सन्‍्तों में इस शक्ति की विद्यमानता पर विश्वास 
करते हैं, और अपनी देहिक व मानसिक व्याधियों को उनके ऊपर डालकर 
रोगमुक्‍्त होने की आशा से उनके चरणों में आते हैं। ईसा के साथ भो ऐसा ही 
हुआ था। भारतवर्ष में जन-साधारण का अब भी ऐसा ही विश्वास है। तथा- 
कथित गुरुवाद इसी का एक स्वाभाविक परिणाम है। जब कोई आध्यात्मिक 
साधक किसी व्यक्ति को शिष्य रूप में ग्रहण करता है, तो वह न केवलरू उसे 
आध्यात्मिक शिक्षा ही प्रदान करता है, अपितु वह अपने शिष्य के कर्मफरू में 
जो कुछ भी उसके मार्ग में बाधक होता हैे--अर्थात्‌ उसके सब पापों को भी, 
अपने ऊपर ले लेता है। इस प्रकार गुरु को अपने शिष्य के कर्मों का फल भुगतना 
पड़ता है, कारण बिना भोग के कमफल को कोई विनष्ट नहों कर सकता, उसे 
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समाधि व बोलने से मना किया, परन्तु उन्होंने उनकी सलाह पर कोई ध्यान 
नहीं दिया। वैष्णवों के एक महोत्सव में उन्होंने इस प्रकार योगदान किया 
कि वे चकनाचूर हो गये और फल्‍रूत: उनकी बीमारी और भी अधिक बढ़ 
गई। यहाँ तक कि उनके लिये भोजन ग्रहण करना असंभव हो गया। तथापि 
उन्होंने आगन्तुक अतिथियों के साथ साक्षात्कार बन्द नहीं किया और उनके 
साथ दिन-रात उसी तरह वार्तालाप करते रहे। एक दिन उनके गले से रक्त 
का बहुत मात्रा में स्राव हुआ। डाक्टरों ने देखकर कैन्सर बतलाया। उनके 
प्रमुख शिष्यों ने उनसे कलकत्ता के प्रसिद्ध डाक्टर महेन्द्रलाल सरकार का 


केवल स्थानानतरित किया जा सकता है। आधुनिक भारतवर्ष में भी श्रेष्ठ 
सनीष्षियों में दूसरे के द्वारा पाप-मुक्ति की यह धारणा कहाँ तक बद्धमूल है, 
यह दिखाने के लिये अशोकानन्द ने लिखा है : हमारे लिये यह केवल कल्पना 
मात्र नहीं हे। हमने इसके प्रत्यक्ष उदाहरण देखे हैं। रामकृष्ण के व्यक्तिगत 
शिष्य गुरु रूप में अथवा केवलरू साधारण स्पशञ द्वारा दूसरों के कष्टों को अपने 
ऊपर ले लेते थे। इस प्रकार उन्हें जो यन्त्रणा भुगतनी पड़ती थी उसके बारे में 
वे प्रायः जिक्र किया करते थे।” 

विशेषत:ः सेण्ट लिड्वाइन, जिन्होंने दूसरों की दे हिक पीड़ा अपने ऊपर लो थी, 

सेण्ट मार्गूराइट-मेरी ने बेतरणी में वेदनाकातर आत्माओं की यंत्रणा अपने ऊपर 
ली थी। सीना के सेण्ट कथराइन और मेरी डी वैलीस ने दूसरों को नरक में 
पतित होने से बचाने के लिये उनकी नरक-यन्त्रणा को अपने ऊपर लेने की 
प्राथंना की थी। इसो प्रकार सेण्ट वीन्सेण्ट डी पाल एक नास्तिक के हृदय 
म॑ विश्वास उत्पादन करने के लिये सात वर्ष तक स्वयं धरंविश्वास से वंचित 
रहे थे। अवतार या किसी एजेण्ट द्वारा इस प्रकार के त्याग की भावना, विशुद्ध 
ईसाई कंथोलिक सतवाद के अनुसार, जो कि मानवता को ईसा का रहस्यमय 
दरीर मानता है, सर्वंथा अनुक्ल हे। ईसा ने स्वयं ही इसका उदाहरण पेश किया 
है। ऋषि इसाइया ने पहले ही मसीहा (त्राणकर्ता) के बारे में भविष्यत्‌ वाणी 
कर दी थी। (तरेपन, ४५) उसने कहा था-- वही हमारा वकील है, वही 
हमारे दुःखों का वहनकर्ता है। . . . . - वही हमारे अपराधों के लिये आहत हुआ 
है।. . . .हमारे शान्ति नष्ट करने के अपराध का दण्ड उसे अपनी शान्ति का 
विनाश कर है 2३ पड़ा है, और उसके कोड़ों से हम अडड/ग: ९.॥ हैं।” क्रास 
के बलिदान को कंथोलिक मतवादी हमेशा एक सम्पूर्ण व सार्वभोम प्रायश्चित्त 
मानते आये हैं। इस प्रकार प्राचीन भारत व पेगम्बरों व ईसा की जूडिया में 
एक ही समान विचारधारा है जो कि आत्मा की सार्वभौम प्रेरणा से उत्पन्न व 
मानव प्रकृति की अनन्त गंभीरता से सम्बद्ध है। (प्रभ्‌ के भोज का अनुष्ठान 
करते समय ईसा के शब्दों से इसकी तुलना कोजिये--“यह मेरा रक्‍त है। . . . 

सेण्ट मेथ्यू, छब्बीस, २८ ।) 
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इलाज कराने के लिये अनुरोध किया। सन्‌ १८८५ के सितम्बर मास में एक 
छोटा सा घर किराये पर लिया गया, उनकी धमंपत्नी ने भी उसके एक कोने 
में स्वामी की देखभाल के लिये अपना आसन लगा लिया। रात्रि के समय 
अन्तरंग शिष्य उनकी देखभाल करते थे। उनमें से अधिकतर शिष्यों की 
आथिक स्थिति अच्छी न थी। वे अपनी सम्पत्ति बन्धक रखकर, उधार लेकर 
व घर की वस्तुयें गिरवी रखकर ठाकुर की चिकित्सा कराने लगे। इससे 
उनका पारस्परिक संपर्क घनिष्ठतर हो गया। डाक्टर सरकार युक्‍क्तिवादी थे | 
वे रामकृष्ण के धामिक विचारों से सहमत न थे और इस बात को वे छिपाते 
न थे। परन्तु अपने रोगी के सम्बन्ध में उनका परिचय जितना ही अधिक बढ़ता 
गया उसके प्रति उनकी श्रद्धा भी उसी अनुप।त में बढ़ती गई। ओर अच्त में वे 
बिना कुछ लिये ही उनकी चिकित्सा करने लगे। वे दिन में तीन बार रोगी 
को देखने के लिये आते थे और कई-कई घण्टे तक उनके पास बैठे रहते थे।' 
(इस प्रसंग में यह अवश्य कहा जा सकता है कि रोगी के स्वास्थ्य की दृष्टि 
से शायद यह बेहतर उपाय न था।) डाक्टर सरकार ने रामक्ृष्ण से कहा :--- 

“आपकी एऐकान्तिक सत्यनिष्ठा के कारग़ ही मैं आपसे इतना प्रेम करता 
हैँ। आप जिस वस्तु को सत्य समझकर विश्वास करते हैं, एक क्षण के लिये 
भी उससे विच्युत नहीं होते।. . . . . यह मत समझिये कि में आपकी खुशामद 
कर रहा हूँ, यदि मेरे पिता भी गलत मार्ग पर हों तो मुझे उन्हें वेसा कहने में 
कोई संकोच न होगा। परन्तु उनके शिय जिस ध.मिक भक्ति-भावना से 
उनकी पूजा करते थे उसकी डाक्टर सरकार ने स्पष्ट शब्दों में निन्‍न्दा की :-- 

“यह कहना कि निराकार भगवान्‌ ने मनुष्य के रूप में अवतार धारण 
किया है, समस्त धर्मों का ही विनाश है। 

रामकृष्ण मृदु हास्य के साथ चुप रहे। परन्तु उनके शिष्यों ने इस सब 
आलोचना में आग्रहपूर्वकं योग दिया, जिससे उनकी पारस्परिक श्रद्धा और 
अधिक बढ़ गई और अपने गरु के प्रति, जोकि शारीरिक यन्त्रणा द्वारा और 


१. वह कई समाधियों के समय भी उपस्थित थे, और एक चिकित्सक को 
दृष्टि से उनका अध्ययन करते थे । इस सम्बन्ध में डाक्टर सरकार जो सब नोट' 
लिख गये हैं वे योरोपीय विज्ञान के लिये अत्यन्त उपयोगी सिद्ध हो सकते हैं । 
समाधि अवस्था में स्टंयस्कोप द्वारा छाती की परीक्षा व आँखों की परीक्षा से यह 
जाना गया है कि उस अवस्था में मृत्यु के सब लक्षण उपस्थित होते हैं। 
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भी उद्दीप्त होते जा रहे थे उनका विश्वास पहले से भी दृढ़तर हो गया। उन्होंने 
इस बात को समझने की पूरी कोशिश की कि उनके गुरु को ऐसी कठिन परीक्षा 
में से क्यों गुजरना पड़ रहा है, और इस बारे में उनमें दो विभिन्न दल हो गये। 
उद्धार प्राप्त पुरातन पापी गिरीशचन्द्र के नेतृत्व में एक दल ने घोषणा की 
कि ठाकुर ने स्वेच्छापूर्वक यह रोग अप ने ऊपर लिया है, जिससे कि उनके सन्देश 
का प्रचार करने वाले शिष्यों में घनिष्ठ एकता की स्थापना हो सके। दूसरी 
तरफ युक्तिवादी दल ने, जिसका नेता नरेन्द्र था, यह अभिमत प्रकट किया कि 
गुरु का शरीर भी अन्य मनुष्यों के शरीर की भति प्रकृति के नियमों के अधीन 
हैं। परन्तु दोनों ही दलों के अनुयायी इस मुमूर्ष व्यक्ति के अन्दर एक दिव्य 
सत्ता की उपस्थिति को स्वीकार करते थे, और कालीपूजा के दिन जबकि राम- 
कृष्ण ने उन्हें बिना किसी प्रकार की पूर्वसूचना दिये समाधि में सारा दिन 
व्यतीत किया, तो उन्होंने आइ्चर्यपूर्वक इस बात का अनुभव किया कि जगनन्‍्माता' 
उनके अन्दर वास कर रही है। इस अनुभूति से जिस आनन्दातिरेक का उदय 


१. इस भगवत्‌-दीप्त मनुष्य के दर्शन के लिये अब भी मनुष्यों की भीड़ 
लगी रहती थी। सन्‌ १८८५ की ३१ अक्टूबर फो उत्तरी भारत से प्रभुदयालू 
मिश्र नामक एक ईसाई उनके दहन के लिये आया। रामकृष्ण के साथ उसकी 
मुलाकात हुईै। यह मुलाकात इस बात का ज्वलन्त उदाहरण है कि आपाततः 
विरुद्ध मतावलम्बी मनुष्यों को स्वीकारोक्तियाँ भी जब इस भारतीय आत्मा के 
बीच से छनती थीं तो किस प्रकार उसकी समन्वय प्रवण आत्मा उन्हें अपने 
अनुकूल वातावरण से आच्छन्न कर देती थी। इस भारतीय ईसाई को यह बात 
समझ में आ गई थी कि एक ही समय में ईसा और रामकृष्ण दोनों में विश्वास 
करना संभव है! उनके निम्नलिखित पारस्परिक संवाद के समय अन्य व्यक्ति 
भी उपस्थित थे। 

७४ प्राणियों के मध्य भगवान्‌ ही अपनी ज्योति विकीर्ण कर 
रहे हैं! 

रामकृष्ण-- भगवान्‌ एक हैं। परन्तु उसके नाम हजारों हैं।” 

ईसाई--ईसा न केवल मेरी का पुत्र है, वह स्वयं परमात्मा है। (और 
फिर उसने दिष्यगण की तरफ मुखातिब होकर रामकृष्ण की तरफ संकेत किया) 
ओर यह मनुष्य जिसे कि आप अपने सम्मुख देखते हैं, यह भी बीच-बीच में भगवान्‌ 
के अतिरिक्त और कुछ नहों हैं। किन्तु उस भगवान्‌ को आप पहचानते नहीं हैं । 

मुलाकात के बाद रामकृष्ण ने उससे कहा कि भगवान्‌ को पाने की उसकी 
कई. होगी । एवं उस ईसाई ने रामकृष्ण के चरणों में अपने-आपको अपंण 
कर दिया। 
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हुआ वह खतरे से खाली न था, और विक्कृत भावप्रवणता की उत्पत्ति ही सबसे 
मुख्य खतरा थी। शिष्यगण उच्चहास्य व ऋन्‍दन एवं गान के साथ दिव्य दर्शन 
व भावावेश लाभ करने का दिखावा करते लगे। उस समय नरेन्द्र ने पहली 
दफे अपनी इच्छा-शक्ति व तर्क के सामर्थ्य का प्रदर्शन किया। उसने घृणा 
के साथ उनका तिरस्कार करते हुए उन्हें कहा :--“गुरु ने वीरतापूर्ण तपोमय 
जीवन ओर ज्ञान-आ्रप्ति के लिये प्राणपग संवर्ष का मूल्य देकर समाधि-शक्ति 
को प्राप्त किया है; और तुम लोग यदि झूठ नहीं बोलते, तो तुम्हारे उत्तेजित 
भावावेश रुग्ग कल्पनाओं की वाष्प-राशि के अतिरिक्त और कुछ नहीं हैं। 
रूण व्यक्तियों को अपने स्वास्थ्य के लिये और अधिक सावधान रहने की 
आवश्यकता हूँ ! उन्हें अधिक मात्रा में आहार करने और नारीसुरूभ हास्या- 
स्पद हिस्टीरिया के से दोरों के विरुद्ध संग्राम करने की जरूरत है। सावधान 
हो जाओ! जो लोग दिखावटी भावावेश के धर्म को प्रोत्साहन देते हैं उनमें 
से अस्सी फीसदी बदमाश और पंद्रह फीसदी पागल हो जाते हैं।” उसके 
शब्दों ने रामवाण औषध का चमत्कार दिखाया। वे लज्जित हुए और उनमें 
से अधिकांश ने नम्नतापूर्वक यह स्वीकार किया कि उनके भावावेश केवल 
दिखावटी थे। नरेन्द्र का कार्य यहीं समाप्त नहीं हुआ। उसने उन सब नव- 
युवकों को संगठित किया और उन्हें कठोर संयम का जीवन व्यतीत करने के 
लिये बाधित किया। कमंक्षेत्र में उसने उन्हें किसी एक निश्चित लक्ष्य को 
लेकर कम करने की प्रेरणा की। इस प्रकार इस सिहशावक ने रामकृष्ण मिशन 
के भावी सम्राट्‌ के रूप में अपने-आपको प्रकट करना प्रारंभ किया। यद्यपि 
अभी तक वह स्वयं अपनी कठिनाइयों व संग्रा्मो से मुक्त न हो पाया था। 
उसके निकट यह दिन निराशापूर्ण संकट के दिन थे; उसे अपनी प्रकृति की 
परस्पर-विरोधी शक्तियों के बीच अन्तिम चुनाव करना था--इसलिये यह 
दिन उसके लिये हल चलाने, बीज बोने, व अपनी आत्मा को भावी फसल के 
लिये तैयार करने के दिन थे। 


रामकृष्ण की अवस्था दिन-प्रतिदिन बिगड़ती गई। डाक्टर सरकार ने 
उन्हें कलकत्ते से गाँव में ले जाने का परामर्श दिया। सन्‌ १८८५ के दिसम्बर 
के मध्य में उन्हें नगर के समीप कोसीपुर के एक सुरम्य उद्यान में ले जाया 
गया और अपने मर्त्यजीवन के शेष अन्तिम आठ मास उन्होंने वहीं पर व्यतीत 
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किये। उनके बारह चुने हुए अन्तरंग शिष्य अन्त समय तक उनके साथ रहे।' 
नरेन्द्र उनके समस्त कार्यों व उपासना आदि धामिक कृत्यों की देखभाल करता 
था। उन्होंने गुरु से प्रार्थना की कि वे भी उनके साथ अपने स्वास्थ्यकाभ की 
प्राथेना में सा-मलित हो जायँ। इसी समय उनके मत से सहमत एक पण्डित 
रामकृष्ग के दर्शनों के लिये आये, फलत: रामक्ृष्ण के शिष्यों ने समय पाकर 
अपनी प्रार्थना को पुनः दोहराया । 

पंडित ने रामकृष्ण से कहा :-- 

“धमंशास्त्र कहते हैंकि आप जेसे महात्मा अपनी इच्छा-शक्ति से ही 
अपने-आपको रोगमुक्‍त कर सकते है।” 

रामकृष्ण ने उत्तर दिया : 

“मैंने अपना मन चिरकाल के लिये भगवान्‌ के अपंण कर दिया है। 
क्या तुम चाहते हो कि में उसे फिर वापिस माँगूँ? ” 

उनके दिष्यों ने अपने स्वास्थ्यलाभ के लिये इच्छा न करने पर रामक्ृष्ण 
का तिरस्कार किया। रामक्ृष्ण ने कहा :-- 

“क्या तुम सोचते हो कि मैं जान-बूझकर कष्ट भोग रहा हूँ ? में चाहता 
हैँ कि में अच्छा हो जाऊँ, परन्तु यह सब माँ की इच्छा पर निर्भर है।” 

“तो उससे प्रार्थना कीजिये।” ह 

“यह कह देना बहुत सहज है। परन्तु मैं तो अपने मुँह से कुछ कह नहीं 
सकता ।' 

नरेन्द्र ने कहा :-- 

“परन्तु हमारे लिये।” 

गुरु ने मधुर स्वर में कहा, 'बहुत अच्छा। में यत्न करके देखूँगा कि मैं क्या 
कर सकता हूँ ! 

शिष्यगण उन्हें कुछ घण्टों के लिये अकेला छोड़कर चले गये। जब वे 
वापस आये तो गुरु ने कहा :-- 

“मैंने माँ से कहा था: माँ मैं तकलीफ के कारण कुछ नहीं खा सकता। 

ऐसा कर दो कि मैं कुछ खा सकू!” उसने तुम सब की तरफ निर्देश करके 


१ नरेन्द्र, राखाल, बाबूराम, निरंजन, योगीन, छाटू, तारक, दोनों गोपाल, 
काली, शशि ओर शरत्‌ । रामकृष्ण कहते थे कि उनकी बोमारी ने उनके दिष्यों 
को दो दलों (अन्तरंग शिष्य व बहिरंग शिष्य') में विभक्‍त कर दिया है। 
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मुझे उत्तर दिया: यों! क्‍या तू इन सब मुखों से नहीं खा सकता ! ' में 
लज्जित हो गया, और आगे कुछ न कह सका।* 

कुछ दिन बाद उन्होंने कहा : 

मेरी शिक्षा प्रायः समाप्त हो चुकी हैं। लोगों को सिखाने के लायक 
अब मेरे पास कुछ नहीं रहा है। कारण, मुझे जगत्‌ के सब पदार्य भगवत्‌मय 
दिखाई देते हैं : (तो मैं किसे शिक्षा दे सकता हूँ ? ”' 

१ जनवरी सन्‌ १८८६ को वे कुछ स्वस्थ प्रतीत हुए और उन्होंने कुछ 
दूर तक उद्यान में श्रमण भी किया। वहाँ उन्होंने अपने शिष्यों को आशीर्वाद 
दिया।' शिष्यों के ऊपर उनके आशीर्वाद का प्रभाव भिन्न-भिन्न रूप में प्रकट 
हुआ। कुछ में नीरव समाधि के रूप में एवं अन्यों पर सरस आननन्‍्दोच्छवास 
के रूप में। परन्तु इस विषय में सब एकमत थे कि इस आशीर्वाद को उन्होंने 
एक वैद्यतिक धक्के के समान, एक शक्ति के प्रवेश के रूप में ग्रहण किया है, 
जिससे कि प्रत्येक ने अपने आदर्श को नि:सन्दिग्ध रूप में उपलब्ध कर लिया है। 
(एक धामिक गुरु के रूप में रामक्ृष्ण की यह एक असाधारण विशेषता थी 
कि वे किसी सुनिदिष्ट विश्वास का दान न करते थे, अपितु विश्वास के लिये 
आवश्यक शवित प्रदान किया करते थे। यदि में ऐसा कह सकूँ, तो वे एक 
वृहत्‌ शक्तिशाली आध्यात्मिक डायनमो का कार्य करते थे )। बाग में ठाकुर 
के अपने शिष्यों को आशीर्वाद देने पर उन शिष्यों ने आनन्दातिरेक के वशवर्ती 
हो अन्य शिष्यों को भी जोकि घर के अन्दर कार्य कर रहे थे, उस आशीर्वाद 
का आनन्दोपभोग करने के लिये बाहर बुला लिया। इस प्रसंग में एक ऐसी 
घटना घटी जोकि ईसा की जीवन-लीला में स्थान पाने योग्य है : 

ठाकुर की अनु पस्थिति का लाभ उठा कर विनम्र लाटू और शरत्‌ ब्राह्मण 
उनके कमरे की सफाई व बिस्तरे को ठीक-ठाक कर रहे थे। उन्होंने नीचे से 
पुकार सुनी और सारे दृश्य को ऊपर से देखा; परन्तु अपने आनन्द के हिस्से 
को छोड़कर अपने स्नेहमय सेवा के कार्य को जारी रखा। 

अकेला नरेन्द्र ही असन्तुष्ट रहा। उसके पिता की मृत्यू, सांसारिक 


१. महेन्रनाथ गुप्त के मतानुसार यह घटना २३ दिसम्बर सन्‌ १८८५ को 
घटित हुई थी। उन्होंने भी श्रीरामकृष्ण कथामृत के द्वितीय भाग में यह घटना 
लिपिबद्ध की है 

२. प्रत्येक ने यथायोग्य आशीर्वाद प्राप्त किया, ऐसा ही सुना जाता है। 
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चिन्ताओं, और उसके हृदय की ज्वाला ने उसे खोखला बना दिया था। उसने 
अन्य सब को परिपूर्ण ता लाभ करते देखा, और अपने-आपको परित्यक्त सा 
अनुभव करने रूगा। उसकी वेदना को सानन्‍्त्वना प्रदान करने रकायक कोई 
आशाजनक किरण दिखाई न देती थी। उसने रामकृष्ण से विनती की कि वे 
कुछ दिनों के लिये उसे समाधिस्थ करके उसके कष्टों का निवारण कर दें। 
परन्तु ग्‌रु ने कठोरतापूर्वक उसका तिरस्कार किया। (वे जिनसे सव्ापिक्षा 
कम आशा करते थे उनके लिये ही सबसे अधिक स्नेहभाव रखते थे) और 
इन तुच्छ विचारों” के लिये उसे डाँटा। उन्होंने कहा कि उसे अपने परिवार 
के पोषण के लिये कुछ प्रबन्ध करना चाहिये तब उसके कष्ट दूर हो जायेंगे 
और उसे सब कुछ प्राप्त हो जायेगा। नरेन्द्र एक पथम्रष्ट मेमने के समान 
रुदन करने लगा, और मलिन व अपरिष्कृत वेश में इधर-उधर भटकने लगा। 
वह यन्त्रणाकातर होकर आतेंनाद करने लगा। एक अनधिगम्य को प्राप्त 
करने की तीज्र वासना से उसका देह और मन जलने लगा और उसकी 
आत्मा को कहीं शान्ति न मिल सकी। रामक्ृष्ण दूर से ही उसकी इस उद्‌- 
म्रान्त गतिविधि को सस्नेह करुणापूर्वक लक्ष्य करते रहे, वे अच्छी तरह जानते 
थे कि स्वर्गीय शिकार को वशीभूत करने से पूर्व उसकी गन्ध पाना आवश्यक 
है। उन्होंने अनुभव किया कि नरेन्द्र की अवस्था में उद्देगजनक कोई लक्षण 
नहीं है, कारण अपने अविश्वास के सम्बन्ध में कितनी ही शेखी बघारने पर 
भी वह असीम व अनन्त की प्राप्ति के लिये व्याकुल है। उसने मनृष्यों के 
बीच देवताओं का वर लाभ किया है इस बात को रामक्ृष्ण जानते थे। 
रामकष्ण ने अन्य शिष्यों की उपस्थिति में स्नेहपूर्वक नरेन्द्र का मुख चूम लिया। 
वे उसमें भक्ति के--प्रेम के द्वारा ज्ञान के--समस्त चिन्हों को प्रत्यक्ष देखते थे। 
भक्‍तगण ज्ञानियों के सद॒श (आत्मज्ञान द्वारा मुक्ति चाहने वाले) म्‌क्ति की 
कामना नहीं करते। उन्हें मन्‌ष्य-जाति के कल्याण के लिये पुनः-पुनः जन्म- 
धारण करना पड़ता है। कारण वे मनुष्य-जाति के प्रेम व सेवा के लिये ही 
बनाये गये हैं। जब तक वासना का एक कण भी विद्यमान है, उन्हें पुनर्जेन्म 
धारण करना होगा। जब मनुष्य-जाति के हृदय से वासनाओं का समूल नाश 
हो जायेगा तभी वे अचन्त में मुक्त हो सकेंगे। परन्तु भक्तगण स्वयं कभी 
उसकी इच्छा नहीं करते। और इसी कारण से वह स्नेहमय गुरु जिसके हृदय 
में प्राणिमात्र के प्रति स्नेह की धारा बहती थी, और जो उन्हें कभी भूल न 
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सकता थ , हमेशा भक्तों के प्रति विशेष अ दरभाव रखते थे। और नरेन्द्र 
उन भक्तों में सर्वश्रेष्ठ था।' 

रामकृष्ण ने इस बात को कभी नहीं छुपाया कि वे नरेन्द्र को अपना 
उत्तराधिकारी समझते हैं। उन्हों) एक दिन उससे कहा :-- 

“में इन तरुण युवकों को तुम्हारे सुपुर्दे करता हँ। तुम इनकी आध्या- 
त्मिकता को उन्नत करने में लग जाओ।” 

और उन्हें आश्रम-जीवन के योग्य बनाने के लिये रामक्ृष्ण ने अपने शिष्यों 
को जाति का कोई ख्याल न करते हुए सब के द्वार से भिक्षा माँगने का आदेश 


१९ ज्ञानी माया का त्याग करता है। माया एक आवरण के सद॒द् है 
(जिसे वह दूर फेंक देता है) । देखो, जब में दीपक के सामने रूसाल कर देता 
हैँ तो तुम उसके प्रकाश को नहीं देख सकते।” तब गरु ने अपने व दिष्यों 
के बीच रूमाल की आड़ करते हुए कहा--अब तुम मेरा चेहरा नहीं 
देख सकते ।” 

“भकक्‍त माया का त्याग नहीं करता। वह महामाया की पूजा करता है। 
वह अपने-आपको उसके चरणों में अपंण कर देता है ओर प्रार्थना करता है, माँ ! 
मेरे मार्ग से हट जाओ। तुम्हारे ही मार्ग से हट जाने पर म॑ ब्रह्म तक पहुँच 
सकता हूँ ।' ज्ञानी जाग्रत, स्वप्न, सुषुप्ति, इन तोनों अवस्थाओं से ही इनकार 
करता है। किन्तु भक्त इन सभी अवस्थाओं को स्वीकार करता है।” 


इसलिये स्वाभाविक रूप से रामकृष्ण उन्हीं मनुष्यों को अधिक पसन्द करते 
थे, उन्हीं से अधिक स्नेह करते थे, जो प्रत्येक वस्तु को, यहाँ तक कि माया को भी, 
स्वीकार करते थे, जो हर चीज को मानते व उससे प्यार करते थे, जो किसी 
भी वस्तु हे अस्वीकार न करते थे। कारण, पाप और माया भी स्वयं भगवान्‌ 
की ही हूँ। 

“प्रारम्भ से ही यह कहना ठीक नहीं है कि में निराकार ब्रह्म को देखता 
हैँ । मनुष्य, स्त्री, पशु, पुष्प, वक्ष आदि प्रत्येक बस्तु--जो भी में देखता हेँ-- 
सभी परमात्मा है।* 


आवरण के साथ माया की तुलना करके जो वर्णन किय। है, वह अन्य समय 
पर राम और सीता की सुन्दर शिक्षाप्रद कहानी द्वारा भी प्रकट किया है । 

“राम, लक्ष्मण और सीता वन में भ्रमण कर रहे थे। आगे-आगे राम बीच 
में सीता और सबसे पीछे रुक्ष्मण थे। सीता दोनों भाइयों के बीच में थीं, 
इसलिये लक्ष्मण राम को न देख सकते थे। परन्तु सीता यह जानकर कि राम के 
अदर्शन से लक्ष्मण को कितनी व्यथा पहुँच रही है, करुणा व स्नेहवद मार्ग में 
चलते हुए बीच-बीच में कभी-कभी रास्ते के एक तरफ हट जाती थीं, जिससे 
कि लक्ष्मण रामचन्द्र को देख सके।” 
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दिया। मार्च मास के अन्त के लगभग उन्होंने उन्हें संन्‍्यासी का वेश गेरुवे 
वस्त्र धारण कराये तथा एक प्रकार की आश्रम-जीवन की दीक्षा दी। 

अभिमानी नरेन्द्र ने त्याग का दृष्टान्त पेश किया। परन्तु बड़ी कठिनाई 
के साथ वह अपने आध्यात्मिक अहंकार को त्याग सका। शैतान यदि उसे समग्र 
पृथ्वी का साम्राज्य देकर भी (जैसा कि उसने ईसा को देना चाहा था) बदले 
में उससे उसकी आत्मा पर अधिकार चाहता तो वह उसे दूर फेंक देता। 
एक दिन नरेन्द्र ने अपनी आध्यात्मिक शक्ति की परीक्षा करने के लिये, अपने 
साथी क.लीप्रसाद से वहा कि ध्य(न-मग्न अवस्था में वह उसका स्पर्श करे। 
काली ने बेसा ही किया और वह भी तत्काल उसी अवस्था को प्राप्त हो गया। 
रामकृष्ण ने जब यह समाचार सुना तो नरेन्द्र को तुच्छ से उद्देश्य के लिये 
अपना बीज जमीन में फेंकने के लिये बुरी तरह फटकारा और विचारों को 
इस प्रकार दूसरे के अन्दर संक्रमित करने का पूर्णरूप से निषेध किया। आत्मा 
की पूर्ण स्वतन्त्रता के विरुद्ध कोई भी प्रयास एक अभिज्ञाप है। तुम्हें दूसरों की 
सहायता करनी चाहिये, परन्तु अपने विचारों को दूसरों के ऊपर आरोपित 
नहीं करना चाहिये। 

कुछ समय के अनन्तर ध्यान करते समय नरेन्द्र ने अनुभव किया कि 
उसके मस्तिष्क के परचाद्वर्ती प्रदेश में एक ज्योति चमक रही है । अकस्मात्‌ 
उसकी चेतना लुप्त हो गई और वह परब्रह्म में लीन हो गया। वह उस 
भयानक निविकल्प समाधि की गम्भीरत। में डूब गया, जिसे कि वह इतने 
दिन से पाना चाहता था, परन्तु रामकृष्ण उसे देने से इनक।र करते थे। 
दीघंकाल के बाद जब उसे पुनः चैतन्यछाभ हुआ तो उसे ऐसा प्रतीत होने 
लगा कि उप्के कोई देह नहीं है, वह केवल एक मुखमण्डल मात्र है, और 
वह चिल्ला उठा, “मेरा शरीर कहाँ हैं ?” 

उसके साथी अन्य शिष्य डर गये और गुरु के पास भागे गये, परन्तु 
रामकृष्ण ने शान्तिपूर्वक उत्तर दिया : 

“अच्छा है! उसे कुछ देर तक इसी हालत में रहने दो ! उसने मुझे 
बहुत दिनों तक परेशान किया है।” 

जब नरेन्द्र पूर्ण रूप से पुनः पृथ्वी पर आ गया, तब वह एक अनिवंचनीय 
शान्ति में स्नान कर चुका था। वह गुरु के समीप गया। रामकृष्ण मे उससे 
कहा :---- 
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की इच्छा पूर्ण होनी थी, और कृष्ण चिरकाल तक मानवीयरूप में प्रकट न हुए 
. उसके बाद प्रभु आये और मनुष्य के रूप में अवतरित हुए। और उसके 
बाद वे अपने शिष्यों' के साथ दिव्य माँ की गोद में वापस चले गये।” 

राखाल चीत्कार कर उठा: 'तो जब तक हम नहीं जाते, तब तक आप 
भी न जावें।” 

रामकृष्ण मुस्कराये और मृदु स्वर में कहने लगे :-- 

“बाउलों का एक दल अकस्मात्‌ एक घर में घस गया। वे भगवान्‌ का 
नाम ले-लेकर आनन्दविभोर होकर नाचने लगे। और फिर उन्होंने जिस प्रकार 
अकस्मात्‌ ही घर में प्रवेश किया था, उसी प्रकार अकस्मात्‌ ही घर छोड़कर 
बाहर चले गये। परन्तु घर के स्वामियों को यह पता भी न लग सका कि 
उन्होंने ऐसा क्‍यों किया. . . . . ।! 

यह कहकर उन्होंने एक विषादपूर्ण आह भरी। 

“कभी-कभी मैं भगवान्‌ से यह प्रार्थना करता हूँ कि वे मुझे पुनः इस 
पृथ्वी पर न भेजें ।” परन्तु उन्होंने अपना कथन जारी रखा :-- 

“बह (भगवान्‌) उन भक्तों के प्रेम के वशीभूत होकर, जो कि भगवान्‌ 
को प्यार करते हैं, बार-बार मानवीय शरीर का चोला धारण करते है।” 

यह कहकर वे एक अवर्णनीय स्नेह के साथ नरेन्द्र की तरफ ताकने लगे। 

९ अप्रैल को रात्रि के समय गर्मी के कारण इधर-उधर हिलते हुए 
पंखे की तरफ देखकर रामकृष्ण कहने लगे :-- 

“ठीक इसी तरह जैसे कि मैं अपके सम्मुख हिलते हुए इस पंखे को देख 
रहा हूँ, उसी प्रकार मैंने परमात्मा को भी देखा। .. . . और में देखता हूँ. . .।” 

उन्होंने अपना हाथ नरेन्द्र के हाथ पर रखते हुए, बहुत ही क्षीण स्वर में 
कहा, और पूछने लगे: “मैंने क्या कहा हैं ? ” 

नरेन्द्र ने कहा “मुझे कुछ साफ नहीं सुनाई देता।” 

तब रामक्ृष्ण ने संकेत से कहा कि वह, (परमात्मा) और उनकी अपनी 

सत्ता अभिन्न है।” 


१. हिन्दुओं का विश्वास है कि प्रत्येक अवतार के साथ चुनी हुई आत्माओं 
का एक दल, शिष्य रूप में उसके साथ आता है। 

२. भगवत्‌ उन्मत्त हिन्दुओं का एक सम्प्रदाय है, जिन्होंने संसार का त्याग 
कर दिया है। 
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“हाँ” नरेन्द्र ने कहा, मैं वह हूँ ।” 
ठाकुर बोले, तथापि परमानन्द के उपभोग के लिये--केवल एक रेखा बीच 
में दखल दिये हुए है।” 
शिष्य ने कहा : परन्तु महापुरुष अपनी मुक्ति के बाद भी संसार में रहते 
हैं। वे मानव-जाति की मुक्ति के लिये अपने 'अहम्‌' व उसकी यन्त्रणा को 
कायम रखते हैं।” 
कुछ देर तक पूर्ण निस्तब्धता के बाद ठाकुर ने फिर कहा :-- घर की 
छत मनुष्य को दिखलाई देती है, परन्तु उस तक पहुँचना बहुत कठिन है।. . . 
परन्तु जो उस पर पहुँच जाता है, वह नीचे रस्सा लूटकाकर दूसरों को भी 
अपने पास ऊपर खींच सकता है।” 
यह उन दिनों में से एक दिन था जबकि वे एक और अद्वितीय में ही 
सबके अस्तित्व की उपलब्धि करते थे; जबकि वे यह देखते थे कि बलिपशु, 
यूपकाष्ठ व जललाद यह तीनों एक ही वस्तु हैं। और यह देखकर वे दुर्बेल- 
कण्ठ से चिल्ला उठे : 'हे भगवान्‌ यह क्या दृश्य है ?” यह कहकर वे भावा- 
विष्ट होकर मूछित हो गये, परन्तु जब उन्हें चैतन्य लाभ हुआ तो फिर कहने 
लगे, में स्वस्थ हूँ। में कभी भी इतना स्वस्थ नहीं था।” जो लोग यह जानते 
हैं कि गछे के फोड़े की बीमारी, जिससे कि उनकी मृत्यु हुई, कितनी भयानक 
होती है, वे उनकी उस कभी न मिटनेवाली करुणा व स्नेहाद हँसी को, जो उनके 
मुख पर हर समय खेलती रहती थी, देखकर आइचर्थित हो जाते थे। भार- 
१, छत की उपभा रामकृष्ण ने अनेक बार प्रयोग की है :-- 
“अवतारी पुरुष समाधि में ब्रह्मज्ञान प्राप्त कर सकते हैं। इसके साथ हो 
वे ऊपर से नर वेश में धरा पर अवतीण होते हैं ताकि वे पिता व माता के 
रूप में भगवान्‌ को प्यार कर सके। जब वे “नेति' नेति' कहते हैं तो वे सीढ़ी 
के एक-एक कदम को पीछे छोड़ते जाते हैं, ताकि वे छत पर पहुँच जायें। और 
फिर छत पर पहुंच कर वे कहते हैं इति' (वह यह है) । परन्तु शीध्य ही उन्हें 
यह मालम हो जाता है कि जिस इंट व चने से छत का निर्माण हुआ है, सीढ़ी 
के कदम भी उसी के बने हुए हैं। तब ते सीढ़ी के हारा कभी ऊपर छत पर 
व कभी नौचे जमीन पर चढ़-उतर सकते हैं। परब्रह्म ही यह छत है, ओर यह 
'लीलाजगत्‌ ही सीढ़ी है। (श्री श्रीरामकृष्ण कथामृत, प्रथम भाग )। 
२. शिष्य रामकृष्णानन्द जो कि उनकी सेवा में थे, उसने कहा है: उनकी 


प्रफुल्लता कभी विनष्ट न होती थी। वे हमेशा यही कहते थे कि वे स्वस्थ एवं 
प्रसन्न हैं ।” (रामकृष्णानन्द के अप्रकाशित संस्मरणों से)। 
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तीय भक्तों के इस ईसा के सूली पर चढ़कर मृत्यु को वरण करने के गौरव से 
यंचित होने पर भी, उसकी यन्त्रणा सूली की यन्त्रणा से कम न थी।' 
तथापि उन्होंने कहा :-- 


“देह ही केवल कष्ट पाता है। जब मन भगवान्‌ के साथ संयुक्त हो जाता 
है, तो उसे कष्ट का अनुभव ही नहीं हो सकता।” 

और पुनः : 

“देह और उसकी यन्त्रणा को परस्पर एक-दूसरे में व्यस्त रहने दो। मेरे 
मन, तुम आनन्द में मग्न रहो। अब में और मेरी माँ चिरकाल के लिये एक 
हो गये हैं।”' 


१. स्वामी अद्योकानन्द ने मुझे लिखा है कि रामकृष्ण की मृत्यु के तत्काल 
उपरान्त उनका जो फोटोग्राफ लिया गया था, उसकी एक कापी भसद्रास के मठ 
में है। उस समय ठाकुर का वेह रोग के आक्रमण से इतना विकृत व विनष्ट 
हो गया था कि उसका पुनः मुद्रण नहीं किया गया। वह दृश्य एकदम भयानक 
व असह्य था। 

२. रामकृष्ण के इस तथ्य फो स्वीकार करने में सर्वथा। अनिच्छक होने 
पर भी, अपनी मृत्यु से दो दिन पूर्व नरेन्द्र के एक प्रइन के उत्तर में उन्होंने 
कहा :--- 

“बह जो राम था, जो कृष्ण था, वही आज रामकृष्ण के रूप में इस शरीर 
में अवतीर्ण हुआ है ।” 

परन्तु उन्होंने साथ ही कहा :-- 

“परन्तु तुम्हारे वेदान्तिक अर्थ में नहीं” (अर्थात्‌ परब्रह्म के साथ अहम्‌' 
का ऐक्य है, इस अर्थ में 3, अपितु अवतार अर्थ में) । 

में अवतारों में हिन्दुओं के विश्वास के सम्बन्ध में कोई आलोचना नहीं 
करना चाहता। विश्वासों की आलोचना नहीं की जा सकती। और यह 
विश्वास भी ईसाइयों के हक कह के विश्वास के सदृदा ही एक विश्वास 
है। तथापि में पाइचात्य देशीय पाठकों के सन से इस भावना को दूर कर देना 
चाहता हूँ कि रामकृष्ण जेसे उन सीधे-सादे व्यक्तियों में जो कि यह विश्वास 
करते थे कि उनके अन्दर भगवान्‌ का अस्तित्व है, किसी प्रकार के राक्षसी 
गये की भी गन्ध थी। अन्य समयों पर, जेसे कि एक बार सन्‌ १८८४ में जबकि 
उनके ए क भकत ने उनसे कहा था कि : जब में आपको देखता हूँ तो में भगवान्‌ 
को देखता हूँं।” उन्होंने उसकी इस प्रकार भर्त्सता की थी: कभी ऐसा मत 
कहो । लहर गंगा का एक अंश मात्र है, गंगा लहर का अंश नहीं है । (श्री 
श्रीरामकृष्ण कल दितीय भाग ) समुद्र के मुकाबिले में लहरों का जो स्थान 
है, ब्रह्म के मुकाबिले में अवतारों का भी वही स्थान है।” (श्री भीौरामकृष्णेर 
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मृत्यु से तीन-चार दिन पूर्व उन्होंने नरेन्द्र को अपने समीप बुलाकर, उसके 
साथ एकान्त में रहने की इच्छा प्रकट की। उन्होंने स्नेहमय दृष्टि से उसकी 
तरफ देखा और समाधिस्थ हो गये। इसने नरेन्द्र को भी अपने प्रभाव से 
आच्छन्न कर लिया। जब वह उसके प्रभाव से मुक्त हुआ, उसने रामक्ृष्ण 
को अश्लुमोचन करते हुए देखा। गुरु ने उससे कहा :-- 

“आज मेंने तुम्हें अपना सब कुछ दे दिया है। और अब मैं सर्वस्वहीन 
एक गरीब फकीर मात्र हूँ। इस शक्ति से तुम संसार का महान्‌ कल्याण कर 
सकते हो। और जब तक तुम वह संपादन न कर लोगे तब तक तुम न लौटोगे।” 

उसी क्षण से उनकी सारी शक्तियाँ नरेन्द्र के अन्दर संक्रान्त हो गईं। 
गुरु और शिष्य एक हो गये । 

१५ अगस्त सन्‌ १८८६ इतवार का दिन।. . . . अन्तिम दिन। 

उस दिन अपराह्त समय में भी उनके अन्दर आदचर्यजनक शक्ति थी। 
क्षम-पीड़ित कण्ठ के होते हुए भी उन्होंने शिष्यों के साथ लगभग दो घण्टे 
तक वातलाप किया। रात्रि के समागम में उनकी संज्ञा लप्त हो गई। 
शिष्यों ने समझा कि वे मर गये हैं, परन्तु अर्ध रात्रि के लगभग वे पुनः सचेत 
हो गये। शिष्य रामक्ृष्णानंद के देह के सहारे पाँच-छ: तकियों का सहारा लिये 





उपदेशावलि ) । रामकृष्ण यह सोचते थे कि उनके अन्दर भगवान्‌ का वास है, 
ओर भगवान्‌ उनके नश्वर शरीर के आवरण के अन्दर छिपकर क्रीड़ा करते हैं । 
ईश्वरीय अवतार को समझना आसान नहीं है।--यह ससीम व सान्‍्त के 
ऊपर असीम व अनन्त की कीड़ा मात्र है।” (पू्वोल्लिखित पुस्तक से) । अधि- 
कांश मनष्यों में, “और तो क्या, साध्‌ सन्‍्तों में भी” यह स्वर्गीय अतिथि 
_ अपने आपको आंशिक रूप में उस तरह प्रकट करता है,--जैसे कि फूलों के बीच 
मे मध्‌ अपने-आपको प्रकट करता है। तुम फूल को चूसकर मधु का स्वाद ले 
सकते हो--परन्तु अवतार में सब मधु ही मधु है।” ( पूर्वोल्लिखित ग्रन्थ ) । 
समस्त वस्तु एक ही हैं, कारण अवतार सबंदा एक व अद्वितीय हैं, वे विभिन्न 
नामों से, व विभिन्न रूपों में, विभिन्न स्थानों पर आत्मप्रकाश करते रहते हैं, 
जसे कृष्ण व ईसा इत्यादि ।” (पूर्वोल्लिखित पुस्तक) । ईसा का नाम हमें एक 
और नंतिक दिश्ञा का स्मरण कराता है, जोकि हमेशा अवतार का एक अंश है। 
'फू्ल', मधु” और आनन्द' इन शब्दों से हमें विभ्रान्त न होना चाहिये। 
भगवान्‌ जब अवतार लेते हैं, तब हमेशा ही आत्मबलिदान का तत्व विद्यमान 
रहता है, जंसा कि ईसा के बारे में था। (पृ्षोक्त ग्रन्थ )ी॥ 
१. परम ब्रह्म को” यह गुप्ताथं है। 
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वे अन्तिम क्षण तक नरेन्द्र के साथ आलाप करते' रहे और क्षीणस्वर में उसे. 
अपना अन्तिम उपदेश दिया। इसके अनन्तर उन्होंने अस्फुट स्वर में तीन 
बार अपना सर्वप्रिय काली” नाम उच्चारण किया और लेट गये। अन्तिम 
समाधि प्रारंभ हो गईं। वे मध्याह्न से आध घण्टा पूर्व तक जब कि उनका देहा- 


९+ 


वसान हुआ, उसी अवस्था में रहे। उनके अपने शब्दों में वे एक कमरे से, 
दूसरे कमरे में प्रविष्ट हो गये।” और उनके शब्दों ने चीत्कार किया :--- 
“जय | ठाकुर की जय हरे 


१. योग के सम्बन्ध में । 

२. सरकार की साक्षी के अनुसार । रामकृष्णान॑नंद के अप्रकाशित संस्मरण 
देखिये, “उस अन्तिम रात्रि में रामकृष्ण अन्त तक हमसे बातें करते रहे। . . . 
वे पाँच छः तकियों के सहारे बंठे हुए थे, जिन्हें मेने अपने शरोर से थामा हुआ 
था ओर साथ ही में उन्हें पंखा भी कर रहा था . . .नरेनद्र उनके पैरों को दबा 
रहा था, ओर रामकृष्ण उसे उसके भावी करंय्यों का उपदेश दे रहे थे। उन्होंने 
बार-बार कहा: इन बालकों की हिफाजत रखो ।' . . . . इसके बाद वे लेट गये। 
एक बज के लूगभग वे अचानक एक पाहइवे पर लेट गये और उनके गले से 
घड़घड़ स्व॒र होने रूगा। . . . : नरेन्द्र ने यह देखकर उनके पेर गहे पर रख 
दिये ओर फोरन सीढ़ियों से उतरकर नीचे चला गया--वह इस वृदय को सहन 
न कर सकता था। एक डाक्टर ... . जो उनकी नब्ज की परीक्षा कर रहा 
था, उसने देखा कि नाड़ी की गति बन्द हो गई है। . . . .हम सबने यही समझा 
कि यह केवल समाधि है।” 

३. उस दिन जब उनके शिष्य उनके शब का दाह करने के लिये उसे 
इमशान भूमि में ले जा रहे थे तब वे उच्च स्वर से बोल रहे थे: “जय ! भगवान्‌ 
रामकृष्ण की जय ! ” 
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उपसंहार 


वे मनुष्य अब नहीं रहे थे। उनकी आत्मा मानवता के समष्टि जीवन 
की शिरा-उपशिराओं में प्रवाहित होने के लिये यात्रा करने के लिये चल 
पड़ी थी। 
अविलम्ब ही शिष्यगण संघबद्ध हो गये। गुरु को उनके अन्तिम महीनों में 
देखने के बाद यूवक शिष्यों के लिये पुनः संसार में जाना असंभव हो गया। 
उनके पास आथिक साधनों का अभाव था। परन्तु बलराम बोस, जिसे साम- 
यिक रूप से रामकृष्ण के अवशेष सौंप गये थे, सुरेन्द्रनाथ मित्र, महेन्द्रनाथ 
गुप्त और नाटककार व अभिनेता गिरीशचन्द्र यह चारों शिष्य अन्य शिष्यों 
को एक आश्रम निर्माण करने के लिये सहायता प्रदान करने लगे। सुरेन्द्रनाथ 
मित्र ने गंगा के तट पर बारानगर में एक अधेभग्न घर को किराये पर लेने 
के लिये रुपया दिया। यही शिष्यों का प्रथम मठ व आश्रम था। एक दर्जन 
व उससे कुछ अधिक शिष्यों ने संन्यासियों के नाम ग्रहण कर आश्रम में प्रवेश 
किया, जिससे उनके प्रकृत नाम जनसाधारण के निकट अज्ञात रह गये। नरेन 
को, जोकि चिरकाल के लिये विवेकानन्द के नाम से प्रसिद्ध है, स्वंसम्मति 
से उन्होंने अपना नेता चूना। वह उन सब से अधिक उत्साही, सबसे अधिक 
शक्तिशाली, और सबसे अधिक बृद्धिमान्‌ था--और गुरु ने स्वयं भी उसे ही 
इस पर्दा के लिये चुना था। अन्यान्य सकल शिष्य स्मृति और शोक के नशे में 
अभिभूत होकर अपने-आपको एकानन्‍्त में ही रखने के लिये प्रलूब्ध हो गये। 
किन्तु महान्‌ शिष्य विवेकानन्द ने जोकि इस प्रोभन के मोह तथा उससे आने 
वाले खतरे को उनकी अपेक्षा अच्छी तरह जानता थ, अपने-आपको उनकी 


१. उसने कई वर्ष बाद यह नाम ग्रहण किया था। दूसरे खण्ड में में इसी 
की जन्मकथा का वर्णन करूंगा। 


२९८ 
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शिक्षा व मार्ग-प्रदर्शन में लगा दिया। वह इन तपस्वी संन्यासियों के बीच 
एक आग के तूफान के समान था। उसने उन्हें शोक व समाधि की तन्‍द्रा 
से जागृत किया; बाह्य जगत के विचारों को सीखने के लिये बाध्य किया; 
अपनी विराट्‌ बुद्धि की अमृत वर्षा से अप्लाबवित किया; और ज्ञानवक्ष 
की समस्त शाखाओं--तुलनात्मक घमंशास्त्र, विज्ञान, इतिहास, समाजशास्त्र 
आदि के फलों का आस्वाद कराया। वह चाहता था कि वे एक साथ॑भौम 
दृष्टिकोण को ग्रहण करें; इसके लिये वह अपनी पवित्र अग्निशिखा को एक 
क्षण के लिये भी विराम न देकर निरन्तर उन्हें लाभप्रद विवाद व आलोच- 
नाओं में लगाये रखता था। 

सन्‌ १८८६ के बड़े दिन (्रिस्मस के दिनों में) भगवत्‌-मनुष्यों के 
जन्म का विधिवत्‌ संस्कार हुआ। यह एक बड़ी रोचक कथा है; कारण, 
इसमें पादचात्यों के बो दिऊ” और भारत की वाणी का रात्रि में एक अपूर्व- 
संभावित मिलन है। 

वे सब अन्तवुर में शिष्य बाबूराम की माता के घर पर एकत्रित हुए। 

“रात काफी जा चुकी थी। सारे संन्यासीगण अग्नि के चारों तरफ बैठ 
गये। वे बड़ी-बड़ी लकड़ियाँ लेकर आये थे, जो उन्होंने धूनी में जला रखी 
थीं। शीघ्य ही एक सुदीप्त अग्निशिखा आकाश की तरफ उठने लगी, जो चारों 
तरफ दूर तक फैले हुए अन्धकार के विपरीत अत्यन्त सुन्दर प्रतीत होने लगी। 
सिरों के ऊपर भारतीय रात्रि का आकाश चन्दोये के रूप में दूर तक फैला 
हुआ था, और दूर-दूर तक चारों तरफ एक अवणंनीय ग्राम्य शान्ति विराज 
रही थी। बहुत देर तक सब ध्यान में मग्न रहे। उसके बाद उनके नेता 
(विवेकानन्द) ने ईसा की कहानी से उस शान्ति को भर दिया। बिलकुल 
प्रारंभ से, जन्म के विस्मयकारक रहस्य से लेकर उसने कथा प्रारंभ की। 
परित्राता ईसा के आविर्भाव की कथा सुनकर कुमारी मेरी को जो आनन्द 

प्राप्त हुआ था, संन्यासियों ने भी उसमें हिस्सा लिया।. ... ईसा के शेशव 


१. इसका दाब्दार्थ हे सुन्दर भगवान्‌”। फ्रांस के जनसाधारण अमीन्‍्स 
क्के कदर गिर्जे के तोरण पर अवस्थित ईसा की प्रस्तर-मृति को इस नाम से 
पुकारते हैं । 

२. विवेकातन्द ईसा को अस्यन्त अद्धा की दृष्टि से देखते थे। रामकृष्ण 
ने भी ईसा को ईइबर का अवतार माना है। 
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के दिनों में वे उसके साथ रहे। मित्र में भी वे ईसा के साथ गये। ईसा के 
साथ वे यहूदी पंडितों द्वारा चारों तरफ से घिरे हुए उस मन्दिर में गये जहाँ 
कि ईसा उन पण्डितों के प्रश्नों का उत्तर दे रहा था। इसके बाद जब वह 
एक-एक करके शिष्यों का संग्रह करने लगा तब भी वे ईसा के साथ ही बने 
रहे। उन्होंने उसका उसी प्रकार भक्तिपूर्वक सम्मान किया जिस प्रकार कि वे 
अपने गुरु का करते थे | ईसा और रामकृष्ण के बीच, विचार और कार्यों तथा 
दिष्यों के साथ उनके सम्बन्ध में जो अत्यधिक समानता थी, उसने संन्यासी- 
गण के मन में रामकृष्ण के साथ दिव्य आनन्द के उन प्राचीन दिनों की स्मृति 
को जागृत कर दिया। परित्राता ईसा के शब्द उनके कानों को चिरपरिचित 
प्रतीत होने लगे। 

ईसा के वेदनावहन और क्रौस-विन्धन की कहानी ने उन्हें ध्यान-समुद्र में 
मग्न कर दिया। नरेन्द्र की उदात्त भाषा ने उन्हें प्रचारक शिष्यों की उस सभा 
में पहुँचा दिया--जहाँ पाल ईसा की जीवन लीला वर्णन कर रहे थे। पेण्टे- 
कोस्ट उत्सव की अग्निशिखा उनकी आत्माओं को बंगाल के एक प्रशान्त ग्राम्या- 
अचल में दरध करने लगी, और ईसा और रामक्ृष्ण, दोनों के मिश्रित नामों की 
ध्वनि नैश वायु में स्पन्दित होने लगी। उसके बाद विवेकानन्द ने संन्यासियों 
के प्रति आवेदन करके कहा कि वे भी एक-एक करके ईसा में परिणत होने 
की चेष्टा करें, संसार के त्राण के लिये कार्य करें, ईसा के समान सर्वस्व त्याग 
करें और इस प्रकार भगवान्‌ की प्राप्ति करें। धूनी की वह्लिशिखा के सम्मुख 
खड़े होकर प्रत्येक संन्‍्यासी ने भगवान्‌ और अपने साथियों को साक्षी करके, 
हमेशा के लिये संन्यासब्रत ग्रहण करने की शपथ ली। लपलपाती वह्ति- 
शिखा से उनके मुखमण्डल उद्दीप्त हो रहे थे। प्रज्वलित काष्ठ-खण्डों से 
होनेवाली चड़-चड़ ध्वनि ही केवलमात्र उनके विचार की शान्ति को बीच- 
बीच में भंग कर देती थी। 

शपथ-ग्रहण का यह समस्त अनुष्ठान समाप्त होने पर ही संन्यासियों 
को यह ध्यान आया कि यह रात्रि ईसा के शुभ जन्म का पूर्वेदिन' (क्रिस्मस 

ईव) है। अब तक उन्हें इस बात का कोई ध्यान ही न था। 


१. इनमें से शशिभूषण (रामकृष्णानन्द) और शरत्चत् (शारदानन्द) 
इन दोनों के/सम्बन्ध में रामकृष्ण कहा करते थे कि वे पूर्वजन्म में ईसा के भक्त थे। 
२. स्वामी विवेकानन्द की जीवनी, द्वितीय खण्ड, देखिये । 
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इस प्रकार भगवांत्‌ के एक नव जन्मदिन की घोषणा करके यह सभा 
उस दिन एक गंभीर अर्थ मय सुन्दर रूपक में परिणत हो गई। 

किन्तु योरोपवासियों को इस कहानी को पढ़कर विश्रान्त न होना 
चाहिये। यह जोर्डान में प्रत्यावतंन नहीं है। अपितु यह जोर्डान और 
जाह्नवी का शुभ संगम है। यह सम्मिलित दोनों महानदी एकत्र होकर 
अपने विस्तृततर वक्ष के साथ बही चली जा रही है। 


प्रारंभ से ही इस नवीन संघ में एक अभूतपूर्व विशेषता थी। इस सं 
के आदर्श में न केवल प्राच्य और प्रतीच्य की विश्वास शक्ति ही मिश्रित थी, 
न केवल विज्ञान के विध्वकौशिक ज्ञान के साथ धर्ममूलक ध्यान और विचार 
का ही सम्मिश्रण था, अपितु इसमें गंभीर चिन्तन के आदर्श के साथ मानव- 
सेवा का आदर्श भी सम्मिलित था। प्रारंभ से ही रामकृष्ण के आध्यात्मिक 
शिष्यों को आश्रम की चारदीवारी में बन्द रहने की इजाजत न थी। एक- 
एक करके वे भिक्षुओं के समान विश्व में पर्यटन करने के लिये बाहर चले 
गये। केवल एक, रामक्ृष्णानन्द (शशिभूषण) जिन्हें रामकृष्ण के अवशेषों 
की रक्षा का दायित्व सौंपा गया था, आश्रम को छोड़कर कहीं बाहर नहीं 
गये । बाहर घूमने वाले संन्यासी बीच-बीच में विश्राम के लिये आश्रम 
में आ जाते थे। गुरु ने जीवन के अन्तिम दिनों में मार्था का सेवा का 
विनीत आदर्श ग्रहण किया था। रुग्ण गृ रुदेव की सेवा द्वारा, अथवा जिनकी 
आत्मा भगवान्‌ में लिप्त है और जो भगवान्‌ के निकट प्रार्थ ना करते हैं, उनके 
शरीर की सेवा द्वारा उन्होंने इसका क्रियात्मक रूप में अभ्यास किया। यह 
सेवा ही उनके गुरु का भगवत्प्राप्ति' का अपना मार्ग था। और यदि वृद्ध 
टाल्स्टाय, जीवित होते तो वह इसे ही श्रेष्ठतर मार्ग बतलाते। 


परन्तु प्रत्येक को अपना-अपना हिस्सा अदा करना था। कारण, प्रत्येक 
अपने भिन्न स्वभाव के अनुसार अज्ञानरूप में रामक्ृष्ण के बहुरूपी व्यक्तित्व 
के एक-एक रूप या एक एक अंश का प्रतिनिधित्व करता था। जब वे सब 
एकत्रित हो जाते थे, तो रामकृष्ण को समग्र रूप से पाया जाता था। 


१. जोर्डान--हिन्दुओं के निकट गंगा के समान ईसाइयों के लिये यह एक 
अत्यन्त पवित्र नदी हे। (अनुवादक ) 
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उनके शक्तिशाली प्रवक्ता विवेकानन्द को, उन सब की तरफ 
से विश्व में अपने उस गुरु की वाणी का प्रचार करना थ', जिसे 
वह भारतवर्ष की समस्त आध्यात्मिक शक्तियों का सम्मिलित जीवित 


प्रकाश कहते थे :-- 


“मुझे एक ऐसे महापुरुष के चरणों में बैठने का सौभाग्य प्राप्त हुआ 
है--जिसका जीवन उसकी समस्त शिक्षाओं व उपदेशों की अपेक्षा उपनिषदों 
की वाणी की एक उत्कृष्ट जीवित व्याख्या है, जो वास्तव में मानवरूप में उप- 
निषदों की एक जीवित आत्मा है.... जो भारत के विभिन्न विचारों का 
समन्वय है. . . भारत-भूमि हमेशा विचारकों और ऋषियों से समृद्ध रही है. . . 
दंकर के पास एक महान्‌ मस्तिष्क था और चैतन्य के पास एक विशाल हृदय 
था, और अब वह समय आ गया था जब मस्तिष्क और हृदय इन दोनों के 
एक समन्वित मूतेरूप की आवश्यकता थी... .एक ऐसे व्यक्ति की आव- 
हयकता थी जिसके अन्दर एक ही दारोीर में शंकर के चमत्कारिक मस्तिष्क 
और चैतन्य के आश्चर्यजनक रूप से उदार व विशाल हृदय का समावेश हो, 
जो प्रत्येक सम्प्रदाय में एक ही आत्मा, एक ही परमात्मा को कार्य करते हुए 
देखता हो: जो प्रत्येक वस्तु के अन्दर भगवान्‌ को देखता हो, जिसका हृदय 
इस संसार में, भारतवर्ष व उसके बाहर, सब जगह समस्त दीन दुःखियों, दुब्ब॑लों, 
पददलितों और पीड़ितों के लिये आतंनाद करता हो। इसके साथ ही उसकी 
विशाल तीक्न बुद्धि परस्पर विरोधी विभिन्न सम्प्रदायों के बीच संगति स्थापित 
करने वाले उदार विचारों की कल्पना करती हो.... और उनमें संगति 
स्थापित करके मस्तिष्क और हृदय के एक सार्वेभौम धर्म को जन्म देनेवालो 
हो; ऐसे मनृष्य ने जन्म लिया था।.. . . समय उसके अनुकूल था, यह आव- 
इयक्‌ था कि एसे मनुष्य का जन्म हो, और वह आया था; और सबसे आदइचयें- 
जनक बात यह है कि उसका कमक्षेत्र एक ऐसी नगरी के निकट था, जो 
पाइचात्य विचारों से पूर्ण थी, जो नगरी पश्चिमीय विचारों के पीछे पागल 
हो उठी थी, और जो नगरी भारत के अन्य सब नगर। की अपेक्षा योरोपीय 
विचारों के अधिक प्रभाव में थी। एसे स्थान में, बिना किसी किताबी विद्या 
के ज्ञान के वह रहता था; इस महान्‌ मनीषी को अपना नाम तक भी लिखना 
न आता था, परन्तु हमारे विश्वविद्यालयों के बड़े-बड़े प्रतिभाशाली स्नातक 
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उसकी बूद्धि की विराट्‌ शक्ति को देखकर दंग रह जाते थे. . . वह अपने समय 
का महान्‌ ऋषि था, जिसकी शिक्षायें वतमान समथ्र के लिये सबसे अधिक 
लाभदायक हैं।. . . . यदि में आपको एक भी सत्य बात कहता हूँ तो वह उसकी, 
और केवल उसकी है। और यदि मैंने आपसे कोई भ्रान्तिपूर्ण या गलत बातें 
कही हैं. .. तो वे सब मेरी अपनी हैं, और उनका उत्तरदायित्व मेरे ऊपर है।”' 


इस प्रकार आधुनिक भारत के महान्‌ धामिक नेताओं में सवपिक्षा बुद्धि- 
मान्‌, संवर्पिक्षा शक्तिशाली, और सवपिक्षा अभिमानी नेता ने अपने-आपको 


दिल 


१. वर्तमान भारत के (पुस्तक लिखते समय सन्‌ १९२८) अन्यतम श्रेष्ठ 
दाहनिक और धामिक विद्वान श्री अरविन्द घोष ने रामकृष्ण की प्रतिभा के 
प्रति एक सुन्दर श्रद्धांजलि अपित की है। उसमें रामकृष्ण की बहुमुखी आध्या- 
त्मिक शक्ति, और उस समस्त शक्ति को परिचालित करने में समर्थ एक असा- 
धारण आत्मा का वर्णन है :-- 


“हम रामकृष्ण के निकटवर्तो जीवन में विराट आध्यात्मिक शक्ति का एक 
असाधारण दृष्टांत देखते हैं। उन्होंने इतनी जल्दी ब्रह्मत्व की प्राप्ति कर ली 
थी कि मानो बल-प्रयोग द्वारा उन्होंने स्वर्ग के राज्य को छीन लिया था। और 
उसके बाद उन्होंने एक-एक करके विभिन्न योगिक क्रियाओं को अविश्वनीय 
शीघ्यता के साथ वश करके उनमें से सारवस्तु को ग्रहण कर लिया था। और 
इस प्रकार अन्तः उत्पन्न आध्यात्मिकता के विभिन्न अनुभवों में विस्तार द्वारा 
ओर अन्तः अनुभूति जन्य ज्ञान की स्वाभाविक क्रीड़ा द्वारा वे हमेशा प्रेम के हारा 
भगवत्‌ उपलब्धि व प्राप्ति के सारभूत परिणाम पर ही पहुँचते थे। ऐसा दृष्टान्त 
व्यापक रूप में नहीं मिल सकता। इसका उद्देश्य भी विशेष व सामयिक था। 
दीघं काल से परस्पर संघर्ष से सम्प्रदायों व दलों में विभक्‍त संसार को ऐसे परम 
सत्य की आवश्यकता थी, जिसे पाने के लिये मानव समाज प्राणपण से चेष्टा 
कर रहा था। समस्त सम्प्रदाय एक ही पूर्ण सत्य के अंश व अंगभूत हैं और 
समस्त साधनाओं का लक्ष्य अपने-अपने भिन्न पथ द्वारा उसो एक परम अनुभव 
को प्राप्त करना है! यही वह परम सत्य था। इस सत्य को किसी एक महात्मा 
के निर्णायक महान्‌ अनुभव द्वारा दृष्टान्त रूप में उपस्थित करने की आवश्यकता 
थी। बहा को जानना, कद होना व उसे धारण करना ही एक आवश्यक वस्तु 
है, अन्य सब वस्तुयें इसी के अन्तर्गत आ जाती हैं। .... . अन्य समस्त आवश्यक 
आकार ब प्रकार आदि जिन्हें ईशइवरीय इच्छा हमारे लिये चुनती हे वे इसी में 
समाविष्ट हो जाते हैं। (योग समन्वय प्रबन्ध आय॑, पाण्डेचेरी, नं० ५, 
दिसम्बर १९१४) 


२. कलकत्ता और मद्रास में बक्‍्तता: वेदान्त के विभिन्न स्तर और भारत 
के ऋषिगण” 


३०४ |राभमकृष्ण 


इस सरल साधारण मनुष्य के चरणों में नत किया था। वह बंगाल के इस 
मसीहा का प्रचारदूृत सेण्ट पाल था। वही उसके अभश्रम और उसके सिद्धान्तों 
का संस्थापक था। उसने समस्त संसार का पर्यटन किया था। वह एक निर्ग॑म- 
आगम का पथ था, जिसके द्वारा योरोपीय विचारधारा भारत में और 
भारतीय विचारधार। योरोप में आती-जाती थी और इस प्रकार वैज्ञानिक 
तक के साथ वेदान्तिक विश्वास एवं भूतकाल के साथ मिलाती थी। 


१. माता योरोप और उसकी सन्‍्तान अमेरिका के विभिन्न देशों में। 








